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Предисловие

За исключением главы об атеистах и агностиках, эта книга адресована не интеллектуалам и не наивным или легковерным, а тем, кто считает, что Бог есть и что вполне правдоподобно, что Он явил Себя человеку, и кто желает тщательно и непредвзято взвесить свидетельства.

Эту книгу вряд ли оценят те, чья цель — быть в авангарде, на волне будущего. Понятно, что немногие готовы в значительной степени поступиться своим мирским честолюбием ради того, чтобы найти истину и жить по ней. С другой стороны, многие слишком озабочены последними новшествами и жаждут выглядеть передовыми, идущими в ногу со временем.

Религиозное мировоззрение, которое требует старательного обучения и работы над собой, которое не даёт видов на популярность, которое презирают и будут презирать учёные интеллектуалы, едва ли может привлечь кого-либо кроме тех, кто желает отыскать истину и следовать за ней, не боясь пренебрежения и насмешек со стороны окружающих.

Подавляющее большинство людей говорят, что верят в Бога. Однако в наше время, особенно в Америке и в Европе, понятие о Боге становится всё более и более смутным и неопределённым, так что для многих Бог стал «неведомым Богом». Есть надежда, что для кого-то эта книга сыграет роль известного изречения Павла: «Ибо, проходя и осматривая ваши святыни, я нашёл и жертвенник, на котором написано: "Неведомому Богу". Его-то, которому вы, не зная, поклоняетесь, я проповедую вам» (Деян. 17:23).

Когда Авраам Линкольн баллотировался в президенты, кое-кто из духовенства, зная, что он не считает себя членом какой-либо определенной церкви, спросили его, какова его религия. На этот вопрос он ответил: «Возлюби Господа твоего Бога всем сердцем твоим и всей душой твоей, и всем умом твоим, и всей твоей силой: вот первая и величайшая заповедь. Вторая же подобная ей: возлюби ближнего твоего, как самого себя». (Линкольн объединил цитаты: Матф. 22:37-39 и Марк 12:30,31.)

Большинство христиан сказали бы, что согласны с Линкольном, но на сотню их едва ли найдётся хоть один, кто пытается на деле воплотить эту веру в свою жизнь.

На протяжении многих веков единственно важным, как правило, считалось верить, или размышлять о Боге, а всё, относящееся к нашей любви и обязанности по отношению к ближнему, оставалось в небрежении. В настоящее время большинство людей, даже в церкви, обратив взор к общественному благу (социальному евангелию, как они его называют), которое они отождествляют с любовью к ближнему, не обращают внимания на слова величайшей заповеди: «Возлюби Господа твоего Бога... всем умом твоим».

Они считают ничего не значащим богословие, которое и есть любовь к Богу умом.

Но ведь одно из самых важных высказываний Господа — «Вы познаете истину, и истина сделает вас свободными» (Иоанн 8:32). Может ли честно считать себя христианином тот, кто не верит, что можно знать истину достоверно?

Любовь же к ближнему — это всего лишь приземлённая любовь сродни животному чувству, если она не соединена с любовью к Богу всем сердцем, душой, умом и силой, что подразумевает искреннее желание постигать Бога или, что то же самое, иметь какое-либо богословие. С другой стороны, любовь к Богу отдельно от любви к ближнему и исполнения своих обязанностей по отношению к нему — это вовсе не любовь к Богу, ибо Господь сказал: «Кто имеет заповеди Мои и соблюдает их, тот любит Меня» (Иоанн 14:21) и «Вот заповедь Моя: да любите друг друга, как Я возлюбил вас» (Иоанн 15:12).

Многие самозабвенно отдают время и силы решению проблем бизнеса или изучению экономики, иностранного языка, литературы, философии и иных предметов, но когда дело доходит до богословия, испытывают отвращение к серьёзному занятию им. У многих одна лишь мысль о том, что надо серьёзно разобраться в сущности Троицы, уж не говоря о том, что этот предмет необходимо понять в первую очередь, вызывает чувство раздражения. Однако как можно любить Бога всем своим разумением, не зная точно, одна ли есть личность Бога, или их три? Итак, несмотря на то, что первая и величайшая заповедь признаётся теоретически почти всеми, на практике её отвергают, что свидетельствует об очень незначительном распространении настоящей любви к Богу.

Много ли тех, кто со всей силой своей стараются постичь Бога и жить в соответствии с этим постижением всем своим сердцем и душой? Мы видим, что немного. Но почему?

Нежеланию серьёзно изучать богословие есть много причин, и одна из них — духовная лень. Для большинства занятие предметами этого мира представляется чем-то настоящим, приносящим ощутимый результат, тогда как стремление к познанию Бога и мудрости Его кажется чем-то ненастоящим и ненадёжным, не гарантирующим в результате никакой точки опоры или определённой системы понятий. Даже в церквях традиционно учат, что таинства веры выше человеческого понимания и что поэтому «разум должен находиться в послушании у веры», а это неизбежно подразумевает слепую веру. Такое представление у кого угодно отобьёт охоту к серьёзным попыткам следовать первой и величайшей заповеди.

Другая причина в том, что многие сомневаются в наличии достоверного источника истины относительно Бога. Люди не уверены, что Библия есть Слово Божье, и не видят пути к истинному познанию Бога. Поэтому они обращаются к науке или другим средствам, с помощью которых они надеются опереться на факты и явные свидетельства, либо стремятся понять смысл жизни на субъективном опыте.

В наши дни богословию не придают значения: полагают, что достаточно интуитивного представления о Боге без какого бы то ни было определённого понятия. Если человек думает, что любит своих родителей, но не интересуется личностью и качествами матери и отца, историей их жизни, их целями, идеалами и мыслями, любовь такого человека лишь сентиментальна и не имеет смысла. Точно так же, если человек думает, что любит Бога, но не интересуется богословием или не надеется обрести истинное богословие, его любовь сентиментальна и бессмысленна. Ибо богословие есть не что иное как знание о Боге, а представление о том, что можно любить Бога и не хотеть познать Его, — это пустая фантазия. Словом, не будет подлинной любовь к Богу того, кто только говорит о ней, но не интересуется богословием.

В древней Греции ведущие мыслители относились к одной из двух категорий: философов или софистов. Подлинным философом был тот, кто любил мудрость, ставил стремление к мудрости выше любой личной выгоды и добровольно приносил себя в жертву истине. Подлинный философ, не взирая на лица, порицал фальшивую добродетель и ложные убеждения. Он доискивался причин, которые стояли за внешними проявлениями. За всё это философов не раз преследовали и даже приговаривали к смерти. Сократ, которому предстояло принять яд цикуты, сказал: «Я лучше умру, говоря по-своему, чем буду жить и говорить по-твоему». Софистом был тот, кто учил подобно нашим современникам, «как завоёвывать друзей и оказывать влияние на людей». Софист учил искусству демагогии. Его искусство состояло в яркой фразе, внешнем облике учёности — это была видимость философии, лишённая содержания.

История учит нас, что цивилизации сначала растут и цветут, а затем вырождаются и приходят в упадок. То же самое и с религией. Существует мнение, что современная цивилизация обнаруживает признаки упадка. На это указывали многие выдающиеся люди, но причины разложения увидеть непросто. Закат цивилизаций и религий — это результат ложных воззрений и поддельной религиозной философии, то есть софистики, которые возникают из дурных побуждений.

Мы обращаемся в первую очередь к тем, кто встревожен знамениями времени и хочет исследовать скрытые причины нынешнего смятения умов, причины, коренящиеся в понятиях, но оказывающие влияние на жизни людей. Исследование наше будет направлено на то, что нам представляется как упадок христианской цивилизации, и на поиск средств исцеления от этого упадка.

Правда, некоторые средства уже были предложены теми, кто осознал этот упадок. Но все они были основаны на беспочвенном оптимизме и принятии желаемого за действительное. Они были основаны на мысли о том, что если вести себя оптимистично, то есть верить в себя и очень захотеть, изменения к лучшему непременно наступят. Что же, такое умонастроение может произвести кажущееся или временное улучшение, но это будет лишь симптоматическое лечение без глубокого и стойкого эффекта. Настоящее, единственно возможное лечение — это новое понимание Господа и новая вера в Него, новое понимание отношения Бога к человеку и человека к Богу и новое покаяние от смиренного сердца. При всём при том должна быть надежда, но надежда практическая, а не просто оптимистическая идея, что всё быстренько изменится к лучшему. Это надежда на то, что будет достаточно людей, которые придут к новому покаянию, и станет возможным основание истинно христианской цивилизации, которая выдержит испытание временем.

ЧАСТЬ ПЕРВАЯ

Проблемы современного мира и их решение

Фома неверующий

Если стоит задача сосредоточить нашу жизнь на первой и величайшей заповеди: любить Господа нашего Бога всем своим сердцем, всей душой, всем умом и всей силой, первый вопрос будет: кто есть Бог? Ведь того, кого мы не знаем, мы уж точно не сможем любить всем сердцем, всей душой, всем умом и всей силой.

Когда Господь после Своего воскресения явился Фоме, Фома сказал Ему: «Господь мой и Бог мой!» (Иоанн 20:28). Фому называют «Фомой неверующим», а между тем он единственный из апостолов назвал Иисуса «Господь мой и Бог мой».

На эти слова Иисус ответил Фоме: «Ты поверил, потому что увидел Меня; блаженны те, которые не видели и уверовали» (Иоанн 20:29).

Важно знать, если возможно, не только кто наш Господь и Бог, но и что Ему характерно, каковы Его свойства и качества. Ложное представление о Боге неизбежно ведёт к ложному представлению о человеке, и наоборот, ложное представление о человеке ведёт к ложному представлению о Боге, а значит — о жизни.

Как-то одного человека из далёкой страны со своей особенной религией спросили, почему он честен, тогда как люди его религии в основном честностью не отличаются? Он отвечал, что боги его религии часто поступают нечестно, поэтому и его народу незачем вести себя честнее, чем боги. На вопрос, почему же он сам честен, он ответил, что просто любит честность. В христианских церквях многие думают, что Богу свойственны человеческие слабости, например, что Он гневается, меняет свои решения, любит славословие как таковое и оказывает особую милость тем, за кого ходатайствовали Его приближённые. Эта тема будет обсуждаться в одном из последующих разделов. Человек может стать образом Божьим, если живо верит и желает, но осознанно стремиться к этой цели он может, только если обладает ясным понятием о Боге и Его отношении к человеку. А таким понятием обладают немногие.

Если евангельское повествование истинно, Иисус говорил, что Он Бог. Однако в это верят относительно немногие в христианских странах, особенно среди протестантов. Если отрицать, что Господь есть Бог, то с очевидностью следует, что евангельские повествования неточны и что Библия — это не Слово Божье.счто Господь есть Бог, то с очевидностью ________________________________________________________________________ Большинство тех, кто не верят, что Господь есть Бог, не верят и в то, что Господь был рождён девой, что Он воскрес телом и что Он творил чудеса. Если рассказ о жизни Господа, приведённый в Библии, настолько неточен в отношении фактов и некоторых положений учения, откуда мы можем знать, что истинно в христианском учении, а что нет? В этом случае кто-то считает истинным одно, кто-то — другое, одно более истинным, другое менее. Христианство низводится до уровня мнений и предположений, и не остаётся ни веры, ни ясного видения истины. Если евангелия истинны, Иисус есть свет, как Он сказал: «Я свет миру». Но если вся религия — это одни лишь предположения, где же свет? Не бродит ли человек в полной темноте? Христианство становится тогда не религией, а допущением, что есть некая совокупность нравственных и общественных принципов, любой из которых можно подвергнуть сомнению. Между таким понятием о христианстве и верой ранних христиан, как она изложена у отцов раннего христианства, нет ничего общего. Такое понятие о христианстве даже нельзя на самом деле назвать христианским, потому что подобных нравственных и общественных принципов придерживались стоики, и сейчас придерживаются буддисты, последователи Конфуция и других учителей.

Почему трудно поверить, что Иисус — Бог?

Современному человеку трудно поверить в то, что Господь Иисус Христос есть Бог. Давайте рассмотрим, почему это трудно и как с этой трудностью справиться.

Первая причина, которую обычно приводят в оправдание неверия: «Возможно ли, чтобы Богом вселенной был человек, живший на планете Земля, которая выглядит пылинкой в масштабах этой вселенной, состоящей из миллионов галактик?» Если рассмотреть этот вопрос с материалистической точки зрения, то есть с точки зрения пространства, действительно кажется, что невозможно. Но если взглянуть с точки зрения духа, невозможным это не кажется. Вселенная, в которой мы обитаем, удивительна. Но человеческий ум, который может удивляться этой вселенной и до некоторой степени познавать её, сам по себе куда более удивителен, чем материальная вселенная, ведь материальная вселенная во всей своей полноте — почти ничто по сравнению с человеческим умом.

Что может быть удивительнее того, что человек, несмотря на его крошечный по сравнению со вселенной мозг, может решать, как ему поступать, может изменять и совершенствовать не только окружающую среду, но и свой характер или ум, может исправлять себя? Вот величайшее из чудес, которое ни одна наука объяснить не может.

Есть ли цель в творении?

Либо вселенная создана ради человека, либо она вообще ни для чего не нужна. Какой смысл в безжизненной вселенной?человека, либо она вообще ни для чего не нужна.____________________________________________________ Нет сомнений в том, что вселенная, лишённая жизни, лишена также и цели, которую можно понять. А если во вселенной нет цели или смысла, то невозможно представить себе Бога, который создал такую бесполезную вещь. Не намного больше было бы смысла во вселенной, созданной ради животных. Либо Бог создал вселенную для того, чтобы в ней жили люди, которых Он мог бы любить и которые могли бы со своей стороны любить Его, либо всё творение бессмысленно. Не бывает ничего такого, что не имело бы источника. Нет никакого деятельного проявления без своих начал. Это относится как к материальной, так и к сознательной области. Не было бы электричества, если бы не было электронов, как его источника. Если бы у жизни, любви и мудрости не было источника, не было бы ни жизни, ни любви, ни мудрости. Нелепо думать, что мёртвая механическая сила может быть источником жизни, любви и мудрости. Более того, жизнь, понятная нам, обязательно связана с органической формой. Не так давно было открыто, что наследственность, обусловливающая характеристики живых форм, определяется молекулами ДНК (дезоксирибонуклеиновой кислоты), которые по структуре представляют собой удивительные цепочки. Материалист считает, что если он поймёт структуру и порядок формирования этих молекул, он познает, что такое жизнь. Но молекулы — это ещё не жизнь. Молекулы, на которых основана жизнь, на самом деле удивительны, но ещё более удивительно, что такие молекулы существуют в творении. Не абсурдно ли думать, что такие молекулы могут возникнуть по чистой случайности и поэтому всё творение — явление случайное? 

Представьте себе, что цивилизация полностью уничтожена оружием массового поражения, и остались только несколько первобытных людей, которые нашли книги, исследуя окрестности. Эти книги для них будут просто бумагой, на которой начертаны некие фигурки, называемые у нас буквами и составленные из прямых и изогнутых линий в разных сочетаниях. Если же затем они вдруг научатся читать, разве не будут они крайне изумлены? Окажется, что в этих строчках, составленных из небольшого набора букв, заключается всё мышление Шекспира, даже весь разум Божий, открытый в Библии! И всё же эти строки сами по себе — не мышление Шекспира и, тем более, не разум Божий. Опять же, слушая запись на пластинке, можно прослезиться от слов песни или поразиться глубине излагаемых мыслей. Однако эта запись — лишь волнистая дорожка, оставленная на воске. Хотя ум зависит от мозга, как книга зависит от бумаги, типографской краски и букв, ум можно отождествлять с его органической формой ровно настолько, насколько мудрость книги можно отождествлять с буквами.

Как можно знать Бога?

Поняв, что цель творения — мир людей, которых Бог может любить и которые могут знать Его и любить Его, мы подходим к следующему этапу. Как можно знать Бога? Мы не можем постичь или обозреть бесконечную любовь и мудрость, как она есть сама по себе. Как сказал Господь: «Бога не видел никто никогда» (Иоанн 1:18). Действительно, мы можем понять, что существует бесконечный Источник всего, но и только. Поэтому, если цель творения предусматривает исполнение нами первой и величайшей заповеди — любить Господа нашего Бога всем своим сердцем, всей душой, всем умом и всей силой, то Господь должен явить Себя человеку. Иначе говоря, Бог должен облечь Себя и приспособить Себя к человеку так, чтобы человек мог составить себе некоторое понятие о Нём.

Бог желал соединения с человеком

Господь говорил: 

Да будут все едины, как Ты, Отец, во Мне, и Я в Тебе, чтобы и они тоже были едины в нас… Я в них, и Ты во Мне; да станут они совершенными во едином. Иоанн 17:21,23.

Отдавать себя другим — в этом сущность любви. Самая сущность Божественной любви — в том, чтобы отдавать свою жизнь, любовь и мудрость человеку. Если человек отвечает на любовь Господа взаимностью, Господь соединяет Себя с человеком и человека с Собой.

Между Божественным, которое называется Отцом, и человеческим, которое называется Сыном, соединение было совершенным, поэтому человеческое Господа не просто было вместилищем жизни, но стало самой Божественной жизнью и, таким образом, Богом. Как сказал Господь: 

Я — воскресение и жизнь. Иоанн 11:25. 

Я есть путь, истина и жизнь. Иоанн 14:6.

Человек никак не может стать самой жизнью, ибо тогда он был бы Богом. Но человек способен принимать жизнь и любовь от Господа. Поскольку Господь не может отдать жизнь Божественной любви и мудрости человеку так, чтобы они стали его собственными, то есть не может сделать его Богом, но при этом Господь всячески стремится сообщить Свою любовь и мудрость человеку, то по Своей любви Он даёт Свою любовь и мудрость человеку так, чтобы он ощущал, будто бы они полностью принадлежат ему. Однако же человеку следует признавать, что он не обладает ничем, если это не дано ему от Господа с небес. Если человек принимает жизнь любви и мудрости от Господа, признавая, что она в нём принадлежит Господу, то Господь соединяется с человеком в любви и мудрости, которые тот принял от Него. Тогда исполняются слова Господа: «Я в них, и Ты во Мне; да станут они совершенными в едином» (Иоанн 17:23).

Гордыня и самоуверенность

Первая причина, по которой человек не верит в то, что Иисус — Бог, состоит в том, как было показано, что человек мыслит о творении материально. Он не видит цели в творении, не понимает, как можно знать Бога, и не осознаёт, что Бог желает соединить Себя с ним и его с Собой.

Вторая причина неверия в то, что Иисус есть Бог, — это гордыня, самоуверенность или тщеславие. Мы читаем в Псалтири: «Сказал глупец в сердце своём: "Нет Бога"» (Пс. 52:2). Большинство людей уверены, что их мнения происходят от их собственного мышления. Они думают, что пришли к своим заключениям, объективно рассмотрев вопросы, требующие их суждения. Но в этом они часто сами себя обманывают. По большей части мнения людей формируются на основе субъективной точки зрения, то есть из их желаний и любви, или в результате принятия желаемого за действительное. Человек, которому свойственны гордыня, самоуверенность, тщеславие, честолюбие, может считать, что он верит в Бога, уже потому, что принадлежит к церкви многочисленной и влиятельной и могущество этой церкви передаётся ему. Другой может считать себя верящим в Бога на том основании, что он принадлежит к церкви, известной своим интеллектуальным уровнем: её руководители — высокообразованные люди, а члены имеют солидный вес в обществе. Разве не очевидно, что такая вера или уверенность — это не настоящая вера в Бога?

Горделивый и самоуверенный человек вполне согласен верить в нечто невидимое и непостижимое, что он может называть Богом, в некоего Бога, скрытого за порядком мироздания, а не в того Бога, который есть Божественный человек бесконечной любви и мудрости. Слова псалма «Сказал глупец в сердце своём: "Нет Бога"» не относятся к нечеловеческому Богу, который есть только энергия или источник порядка материальной вселенной. Многие глупцы верят в такого Бога, что на деле означает верить в то, что Бога нет. В ситуации, описанной словами «Сказал глупец в сердце своём: "Нет Бога"», глупцом чаще всего оказывается хорошо образованный человек, снискавший себе репутацию интеллектуала.

Горделивый, самоуверенный и тщеславный человек не хочет верить в Бога как Божественного человека бесконечной любви и мудрости по той причине, что эта вера требует покорности, повиновения и смирения перед таким Богом, а всё это гордецу и тщеславному отвратительно. Это отвращение и неприятие особенно усиливаются, когда он сталкивается с понятием о том, что бесконечный Бог любви и мудрости сошёл в мир и облёкся в человеческую природу, чтобы стать ближе к человечеству и спасти его. Именно по этой причине столь многие так называемые христиане не верят в душе словам Иисуса, которыми Он ответил Фоме, сказавшему «Господь мой и Бог мой»:

Блаженны те, которые не видели и уверовали. Иоанн 20:29.

Иисус говорил:

Я свет миру. Иоанн 8:12.
Осуждение же состоит в том, что свет пришёл в мир; но люди более возлюбили тьму, нежели свет, потому что дела их были злы. Иоанн 3:19.

Как уже было сказано, главное зло в мире, из-за которого люди отрицают сердцем, что Иисус Христос — их Господь и их Бог, — это любовь к себе, гордыня и тщеславие. Гордыня никогда не склонится перед Господом Иисусом Христом, говоря: «Господь мой и Бог мой».

Гордец втайне желает возвышаться над всеми, да что там, если было бы возможно — даже стать Самим Богом. Такие люди чувствуют себя высшими существами во вселенной. Высшим существом во вселенной представляется человек, но гордец хочет быть высшим человеком. Ему не по душе мысль о Боге-Человеке, который бесконечно выше его. Такой индивидуум может быть вовсе не против признать так называемого Бога, представляющего собой обезличенную силу в природе, потому что как человек он чувствует себя в некотором смысле выше этой силы. Но склониться перед Богом, который есть Бесконечный человек, ему не даёт его гордыня. Далее он изобретает многочисленные аргументы, чтобы подтвердить своё отвращение, и заканчивает уверенностью в том, что к отрицательным заключениям его привела объективная точка зрения. Не обладая чистым и смиренным сердцем, он не может видеть Бога, ибо написано: «Блаженны чистые сердцем, ибо они Бога увидят» (Матф. 5:8). Будучи же неспособным видеть Бога, он делает вывод, что не может быть бесконечного Божественного человека, который явился бы людям, облачив Своё бесконечное во внешнее, которое человек может видеть, знать, любить и чтить послушанием.

Тот, кто мыслит о некой «причине бытия» или подобной тому сущности, которую можно назвать Богом, а не об «Отце нашем небесном», — разве может он любить эту сущность всем своим сердцем, всей душой, всем умом и всей силой? И если церковь своими традициями сводит на нет первую и величайшую заповедь, что тогда остаётся от христианства?

Господь говорил: «Если не обратитесь и не будете как дети, не войдёте в царство небесное. Итак, кто смирит себя, как это дитя, тот величайший в царстве небесном» (Матф. 18:3,4). И действительно, никто не сможет сказать от всего сердца «Господь мой и Бог мой», если не смирит себя, как дитя.

Невинность и интеллектуальность

Но что значит — быть как дети? Это не значит впасть в детство или же стать наивным, хотя такое состояние и может показаться наивным интеллектуалу. Стать подобным ребёнку — это стать мудрым, а не глупым. Стать интеллектуалом — вот что значит стать глупцом.

В Писаниях Сведенборга говорится, что снова стать ребёнком означает прийти в состояние невинности, а состояние невинности заключается в том, чтобы признавать сердцем свою зависимость от Господа, как ребёнок чувствует зависимость от родителей, и что ребёнок пребывает в невинности незнания, а мудрый человек — в невинности мудрости. Невинность мудрости состоит в признании того, что мы не обладали бы ни любовью, ни мудростью, ни духовной жизнью, если бы в нас не втекали любовь и мудрость от Господа, и что наши познания в сравнении с нашим незнанием подобны стакану воды в сравнении с океаном. Поэтому мудрый человек признаёт своё глубокое неведение и пребывает в смирении, хотя знает больше других.

В современном мире место мудрости по большей части заняла интеллектуальность. Люди даже гордятся, когда их называют интеллектуалами. Не зная, что такое мудрость, они считают единственной альтернативой интеллектуальности наивность или легковерность. Особенно претендуют на звание интеллектуала люди высокообразованные, гордящиеся своей учёностью. Обширные познания могут быть полезны мудрецу, однако в большинстве своём учёные уже довольны учёностью и редко поэтому становятся мудрыми, оставаясь лишь интеллектуалами. Учёный человек имеет больше шансов стать мудрым ребёнком, чем остальные, если преодолеет тщеславие собственного интеллекта.

Интеллектуал не может постичь и не может не презирать сказанное Господом: «Вы должны родиться свыше» (Иоанн 3:7) и «Кто не примет царство Божье, как дитя, тот не войдёт в него» (Лука 18:17).

Обратите внимание, как во всех жизненных ситуациях интеллектуалы говорят, подобно ведьмам в «Макбете»: «Как мутное ясно, как ясное мутно»
, называя злое добрым, а доброе злым. Например, многие учёные критики в области изобразительных искусств называют уродливое неординарным или художественной правдой, а красивое — сентиментальным или банальностью. Действительно верно, что большая часть религиозного искусства прошлого- позапрошлого веков, как и массового искусства, которое поверхностные любители считают красивым, не имеет никакой ценности, но оно не так уж и плохо по сравнению с тем интеллектуальным, извращённым и уродливым, что сегодня называют искусством.

Интеллектуалам свойственно скрывать свои настоящие чувства за громкими словами, но в их искусстве обнаруживается подлинный дух эпохи точно так же, как в выражении человеческого лица часто открывается больше, чем в речи.

Искусство — самая надёжная примета времени, разоблачающая его характер. Тому, кто сомневается в реальности ада, чтобы убедиться, достаточно всего лишь рассмотреть повнимательнее то, что считается современным во всех видах искусства.

В качестве иллюстрации к сказанному выше можно процитировать заметку из музейной брошюры, в которой идёт речь о картине Пикассо, репродукцию которой мы также приводим: «Пикассо был выдающимся гуманистом». Любой хоть сколько-нибудь чуткий человек согласился бы с тем, что изобразить своих жену и детей как Пикассо изобразил на своей картине — дьявольски бесчеловечно и бессердечно и не имеет ничего общего с гуманизмом. Это очевидно, но подобная фальсификация в других областях, в частности, в богословии и философии, может быть не столь явной, хотя в той же мере присутствует.
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Пикассо. Жена и дети.

Не только в любом искусстве, но и в религиозной литературе большая часть предназначенного для широких масс напоминает мёд, подслащённый сахарином, в то время как высокоинтеллектуальная продукция словно изготовлена для людей с пластмассовыми сердцами и электронными мозгами, причём изготовлена такими же людьми, с тем отличием, что работа компьютеров более организована и полезна и никогда не оскорбляет чьи-либо чувства или ум.

Интеллектуалы заняли господствующее положение не только в богословских школах, но и в большинстве ведущих университетов, художественных учебных заведений, периодических изданий и правительственных структур, так что на видных и влиятельных должностях едва ли найдётся один мудрый человек на двадцать интеллектуалов.

Интеллектуалы, постоянно упражняясь в хитрых доказательствах того, что безобразное красиво, а ложное истинно, преуспели либо в промывании мозгов значительной части обычных людей с целью заставить их считать уродство искусством, либо во внушении им благоговейного страха, чтобы они говорили и даже верили, что ничего не понимают в тех безумствах, которые интеллектуалами столь высоко превозносятся.

Интеллектуалы непрерывно твердят, что великих деятелей искусства долгое время не понимали и не признавали, словно только это и важно во всей истории искусств. Но они не придают значения тому, что именно высокоинтеллектуальные влиятельные круги, то есть те, кого считали самыми образованными, ведущие критики, так называемые знатоки — они-то и отказывались признавать великих мастеров, а вместо них воздвигали перед людьми ложных кумиров, и тем вводили их в заблуждение. Определённая часть общества в своих суждениях была права чаще, чем знатоки и известные критики. Как правило, великих мастеров первыми признавали те, кого не считали специалистами в области искусств.

Очевидно, это верно и в других областях. Всеми ожидаемого Мессию первыми признали рыбаки. Софисты послужили орудием, с помощью которого Сократа заставили выпить цикуту.

Не только церковь выступала против Коперника и Галилея, но также и ведущие учёные круги и университеты. Фрэнсис Бэкон, признанный образованнейшим человеком своего времени и отцом научного метода и получивший имя первого человека новой эпохи, был противником представления Коперника о том, что солнце находится в центре солнечной системы, а планеты вращаются вокруг него. Я читал, что Гарвардский университет спустя столетие после опубликования рукописей Коперника всё ещё отстаивал астрономическую систему Птолемея, согласно которой небесные тела вращаются вокруг Земли.

Интеллектуалы могут сказать, что всё это так, возможно, но времена изменились, и они не повторяют ошибок прошлого. Это напоминает нам о словах Господа:
Вы строите памятники пророкам и украшаете гробницы праведников, и говорите: если бы мы были во дни отцов наших, то не были бы сообщниками их в пролитии крови пророков; таким образом вы сами против себя свидетельствуете, что вы сыновья тех, которые убили пророков. Дополняйте же меру отцов ваших. Матф. 23:29-32.

Атеисты и агностики

В этом эссе под атеистами понимаются те, кто твёрдо придерживаются позиции, что Бога нет. Под агностиками подразумеваются те, кто не знают, есть ли Бог и жизнь после смерти и существует ли такое явление, как наитие с небес. То есть они не видят ясно, или определённо, истин, которые выше уровня научных доказательств.

Атеист защищает свою позицию атеизма тем, что на основании чувственного опыта и научных свидетельств невозможно доказать, что Бог есть. Но такая позиция нелогична и неразумна, поскольку равно верно и то, что на основании чувственного опыта и научных свидетельств невозможно доказать, что Бога нет.

В сотворённой вселенной есть правильное, полезное и красивое, а есть неправильное, вредное и безобразное. Что касается людей, то среди них есть благородные, добрые и честные, а есть низкие, злые и лживые. Представляется несомненным, что у всего должен быть свой источник. Где источник благородного, доброго и честного, если нет Бога? И где источник низкого, злого и нечестного, если у человека нет свободы выбора, позволяющей ему извращать порядок?

Атеист или агностик обычно утверждает, что люди, верящие в Бога, в Слово Божье и в жизнь после смерти, особенно служители церкви, придерживаются своей веры по предвзятости и необъективности, и можно согласиться, пожалуй, что часто это правда. Но думается, что сами атеисты и агностики ещё больше подвержены предвзятости и необъективности в своих суждениях.

Сначала скажем о претендующих на то, что у них есть вера. У многих то, что называется верой, представляет собой привычку, приобретённую с детства от окружающих. Если вера человека этим и ограничивается и он затем становится священником или религиозным проповедником, его так называемая вера укрепляется профессиональными интересами.

У многих вера слепая, она основана на эмоциональном влиянии среды, в которой они были воспитаны, в первую очередь родителей, воспитателей и учителей. Такая вера по-своему полезна в детстве, но если она продолжается в дальнейшей жизни, вместо того, чтобы смениться взрослой, она быстро переходит в преждевременный старческий маразм, который не имеет ничего общего с тем, что имел в виду Господь, говоря: «Если не обратитесь и не будете как дети, не войдёте в царство небесное» (Матф. 18:3). То дитя, которым человек должен стать вновь, — это мудрое дитя, и вовсе не подразумевается, что он должен впасть в детство в прямом смысле слова. Если следовать этой мысли, Сократ — пример человека, который в почтенном возрасте стал мудрым ребёнком. В Писаниях Сведенборга вера определяется как видение истины в духовном свете, или свете небес, а чтобы войти в этот свет, требуются самостоятельные усилия.

Что касается предубеждения атеистов и агностиков, в противоположность людям, которые ослеплены эмоциями и не могут расстаться со своим детством, из-за чего сохраняют некое подобие веры, иные по различным обстоятельствам и по эмоциональным реакциям на них становятся бунтарями. Это бунтарство и принимает иногда форму атеизма и агностицизма. Другие же, воспитанные в среде атеизма или агностицизма и поэтому остающиеся верными атеизму или агностицизму по детской привычке, как выросшие в религиозной среде остаются верными своим ранним убеждениям, могут укрепиться в своей отрицающей вере своекорыстием, если становятся активными участниками атеистических движений.

Совершенно ясно, что именно так обстоит дело с коммунизмом, который является своего рода отрицательной религией. В коммунистической среде тот, кто допускает существование Бога, считается еретиком. Очевидно, в частности по произведениям Карла Маркса, что коммунистический атеизм — это результат неразумной эмоциональности, хотя эмоциональный атеист или агностик, как и эмоциональный христианин, так или иначе аргументирует свою позицию. В Писаниях Сведенборга рассказывается об одном споре, происходившем в ином мире между группой священнослужителей и группой политиков. Священники доказывали, что всё происходящее обусловлено Божественным провидением, а политики — что всё происходящее есть следствие только людской предусмотрительности. Обеим группам было велено поменяться одеждами: священникам надеть облачение политиков и наоборот. (Одежды означают внешнюю позицию, здесь — позицию, свойственную должности.) Тогда священники стали высказываться за людскую предусмотрительность, а политики — за Божественное провидение. Такой внезапной перемены позиций не произошло бы, если бы священники любили истину больше, чем почести, которые доставались им благодаря их занятию.

Атеизм или агностицизм некоторые принимают потому, что не хотят обуздывать свои желания совестью. Другие становятся агностиками или атеистами, видя, что большинство так называемых христиан живут лицемерной жизнью: ходят в церковь с набожным видом и в то же время в деловых и половых отношениях ведут себя хуже тех, кто ничуть не претендует на какую-либо веру. Такие судят с узкой, субъективной точки зрения, не исследуя, истинен ли рассматриваемый предмет сам по себе.

В Америке неразумность атеизма очевидна и атеистов относительно немного, но агностицизм распространён широко. Есть доля истины в той мысли, что человек должен стать агностиком, как он определён в начале этой главы. Ведь пока человек не осознает своё незнание, он не сможет прийти в своём познании к самостоятельности, иными словами, не сможет стать духовно взрослым, но подобно ребёнку останется в своём мышлении зависимым от других. Такого рода агностики встречаются редко.

Человек, который осознаёт, что у него нет ясного понятия, во что он верит, и который знает о своём незнании и отсутствии самостоятельного мышления в вопросах веры, будет, если он настоящий человек, искать истину или, по меньшей мере, будет стараться понять, можно ли постичь истину.

Большинство убеждённых агностиков настаивают на том, что невозможно установить истину, которая выше научного уровня или которую нельзя доказать, опираясь на физические чувства. Некоторые из них вполне могут признавать, что те или иные нравственные принципы неоспоримы. Например, среди небольшой части человечества охота за скальпами считается нормальной деятельностью; однако найдётся чрезвычайно мало тех, у кого нет полной уверенности в том, что охота за скальпами — это ненормально. Но когда речь заходит о том, что связано с Богом, многие так называемые агностики уверенно утверждают, что такого рода знание недоступно, а тех, кто уверен в таком знании, как правило, считают самонадеянными и осуждают их уверенность. В этом они непоследовательны. Ведь если бы они были агностиками в смысле незнания и если бы они согласились подобно большинству с тем, что каждый человек имеет право на собственное мнение и может быть прав, тогда они, будучи последовательны, должны были бы признать, что другой может видеть ясно и определённо то, что они сами видеть не могут. Слепой человек, испытывающий зависть и обиду по отношению к другим из-за того, что не может видеть и поэтому лишён возможностей, которыми обладают другие, вполне мог бы желать, чтобы все были слепыми и не имели превосходства перед ним. Если существует духовный свет и при этом многие не видят духовных предметов, потому что духовно слепы, и если они не только слепы, но и горды, они с негодованием отвергнут возможность того, что предметы, находящиеся для них в темноте, другие видят ясно. Такое эмоциональное отвержение демонстрируют большинство убеждённых агностиков, из чего видно, что агностицизм у них стал своего рода отрицательной верой. Ведь если бы они были объективными агностиками, они признавали бы без возмущения, что другой может иметь зрение и свет, которых у них самих нет. Поскольку они объявляют себя агностиками, но всё же придерживаются этой отрицательной веры, позиция их противоречива и нелогична. Противоречие очевидно по утверждениям, которые они обычно делают. Они говорят, что каждый имеет право на собственное мнение; они признают, что имеющий веру может быть прав, а может быть и неправ; но они требуют, чтобы имеющий веру тоже признал, что он может быть неправ. Ложность такого способа рассуждения можно пояснить следующим образом.

Слепой человек, если нельзя было бы физически доказать его слепоту, мог бы сказать другому человеку, видящему нормально, что согласен допустить, что не видит, а тот видит, при условии, что другой, зрячий допустит возможность своей слепоты. А поскольку видящий не сможет допустить, что он не видит, слепой обвинил бы его в ограниченности, предвзятости и самонадеянности.

Любой, кто отказывается считаться с возможностью существования духовного озарения, благодаря которому человек может быть уверен в духовных истинах, которые он видит столь же ясно и определённо, как люди видят предметы телесными глазами, — не объективный агностик, а ограниченный догматик.

Всякий разумный человек стоит за прогресс. Но многие, называющие себя прогрессивными, ошибочно принимают за прогресс изменение вообще. Современное, новейшее они считают улучшением прошлого. История учит нас, что цивилизации переживают свой восход и закат. Когда цивилизация возвышается, передовые, прогрессивные люди обычно бывают правы, а когда цивилизация приходит в упадок, правы обычно консерваторы. Однако немногие обладают способностью к суждению настолько, чтобы отличать время восхода цивилизации от времени её заката. По большей части так называемый прогресс иллюзорен: он создаёт временную видимость движения вперёд, но в результате оказывается, что он лишь ускорял упадок.

Те, кто выломали одно из знаменитых окон двенадцатого столетия в Шартрском соборе и заменили его богато украшенным окном пятнадцатого века, сделали это, несомненно, во имя прогресса.

Мудрый человек никогда не захочет называться прогрессивным или консервативным. Он ищет подлинное как в настоящем, так и в прошлом, и противостоит ложному, поддельному, независимо от того, в прошлом оно или в настоящем. Как сказал Господь: «Всякий книжник, наученный царству небесному, подобен хозяину, который выносит из сокровищницы своей новое и старое» (Матф. 13:52). Но немногим хватает рассудительности, чтобы отличить драгоценность от подделки. Почти всегда заблуждаются в этом вопросе те, кого принято называть «истэблишмент» — влиятельные круги общества и официальная церковь.

Ещё одна причина неясности того, кем был Иисус

Как было сказано, современный человек по большей части настолько интеллектуален, что ему трудно поверить в Иисуса Христа как в Бога. Некоторые верят, что Иисус — Сын Бога, как сказал Пётр: «Ты Христос, Сын Бога живого» (Матф. 16:16). Пока Иисус жил среди учеников как человек, они не могли полностью поверить в Него как в Бога, и это отношение было в определённой степени оправданным, поскольку во время пребывания в мире у Иисуса было два естества — от Божественного зачатия и унаследованное от Марии. Только после Его полного прославления, то есть когда Он стал полностью Божественным и освободился от всех ограничений простого человеческого, унаследованного от матери, Фома смог уже прямо назвать Его «Господь мой и Бог мой». 

Другая причина, по которой для современного человека оказывается трудным поверить в то, что Господь Иисус Христос, ходивший по земле с людьми, есть Бог, — это совершенная противоположность такого понятия преобладающему в наши дни образу мыслей. Рассмотрим эту причину подробнее. 

Во-первых, современное образование и порождаемое им мышление сосредоточены на науках, ограничены тем, что относится к материальному миру, что человек познаёт посредством пяти органов чувств, и выводами из такого познания. С этой точки зрения вселенная бесконечно велика, а человек — ничтожная её часть. Но как уже было сказано, чего стоило бы всё удивительное в творении без человека, который мог бы удивиться?

В последние годы многие мыслители стали уделять больше внимания человеческому, то есть человеку и его субъективному уму, как самому важному из всего существующего. Умственный мир — это мир, стоящий над пространством и над временем, над всеми научными знаниями, получаемыми посредством пяти телесных чувств. Человек может осознавать этот чудесный умственный мир и мыслить о нём, и только из этого умственного мира мы можем размышлять над миром вокруг нас, о котором мы узнаём при помощи пяти органов чувств.

При том что конечной целью является развитие и упорядочение ума для принятия любви и мудрости от Бога, а это требует размышлений над самим умом, такое размышление невозможно без объективной истины, находящейся вне нас. Поэтому Бог дал нам откровение в Своём Слове как объективную истину. Однако объективная истина Слова Божьего приобретает жизнь в человеке только тогда, когда он работает над ней, применяет её в своей жизни, размышляет о ней своим умом и так стремится навести в нём порядок.

Экзистенциалисты в своём большинстве, делая ставку на субъективное, впадают в противоположную материалистам крайность и не видят значимости объективного Слова Божьего.

Мысля о Боге научно, мы мыслим о Нём как о порядке или источнике материальной вселенной, о некоем неизвестном или о предмете умозаключений, но не как о Божественной личности — о нашем Отце, который на небесах. Если мы отойдём от понятия о Боге как научно-философского понятия, от предмета чистого рассудка, к понятию Божественной личности, мы можем прийти к опасной противоположности — к мысли о Боге как ограниченном человеческом существе, имеющем высшую власть неизвестно где. Как было сказано выше, многие из так называемых «фундаменталистов» думают, что Ему свойственны чисто человеческие эмоции, например, что Он может разгневаться или изменить Своё решение или что Он создал человека ради собственной славы. И в Библии есть места, которые без подлинного их понимания создают такую видимость.

С другой стороны, мы можем думать о Боге как о бесконечном Божественном уме, обладающем бесконечными любовью и мудростью, о Боге, который выше времени, пространства и изменений состояния. Любовь и мудрость — это само человеческое над уровнем времени и пространства; существуя же в материальной вселенной, они есть сама человеческая форма, облечённая в тело. Как сказано в Писаниях Сведенборга, истинное понятие о Боге состоит в том, чтобы мыслить Его как «Божественную любовь в человеческой форме». Чтобы любить Бога, мы должны думать о Нём как о Божественном человеке, являющемся в человеческом виде. Но мы не должны думать о Нём, что Он большой или маленький, или находится там или здесь в пространстве: Бог нематериален. Он обитает в царстве небесном, которое может быть внутри нас, в царстве, которое, подобно уму, не ограничено пространственными предметами, принадлежащими материальному миру. Если так думать о Боге, можно понять, что человек может стать образом и подобием Бога.

Далее, тело — это образ души на более низком уровне, на уровне пространства и материи. Тело — это душа и ум, одетые в материальные покровы, которые служат ему для жизни в мире. Всё в теле соответствует чему-либо в душе: улыбка на лице соответствует радости ума, зрение тела соответствует зрению ума, ухо тела — слушанию умом, чувство осязания — умственному ощущению, руки и ноги — практической деятельности ума, сердце — любви ума, лёгкие — мышлению, и так всё, что есть в теле. Если рассматривать материальный мир и тело человека как производные, источник которых — Божественное в Боге, и как явления царства небесного, сведённые к уровню пространства и инертной материи, не так трудно увидеть, что Сам Бог мог облечься в тело, родившись в мире, если для этого была причина, соответствующая Его Божественной любви и мудрости. Такое представление противоречит понятиям мышления материалиста, но не противоречит озарённому человеческому рассудку — рассудку духа, возвысившегося над всем материальным.

Зачем Бог воплотился?

Предположим, царь правит областью, находящейся очень далеко. Тогда он может диктовать писарям свои указы, которые потом будут отправляться наместникам в эту область, и так осуществлять своё правление. Но если эта область окажется в таком беспорядке, что ей будет грозить разорение или завоевание врагами, царь может сам отправиться на спасение области, чтобы восстановить закон и порядок. 

Если есть Бог, обладающий бесконечной любовью и мудростью, разве не поступит Он также — не придёт и не спасёт человечество, когда для его спасения недостаточно тех писаний, которые Он посылал для наставления?

Любой человек, обладающий здравым смыслом, видит, что Бог не мог не сделать этого. Но интеллектуал, лишённый здравого смысла, а часто и презирающий его, никогда не сможет это понять.

Причина, по которой Господь пришёл в мир, была та, что Он по Своей любви хочет соединения с каждым в роде человеческом, а человечество удалилось от влияния самого Божественного настолько, что не могло быть уже спасено. Он принял человеческую природу, родившись в мире, и сделал её чисто Божественной с той целью, чтобы приспособить и снова соединить Себя с людьми падшего человечества, если они примут Его.

Учение о том, что Господь Иисус Христос есть Бог, согласуется также с учением евангелий и пророков, ибо написано не только, что Господь благословил человека, который назвал Его «Господь мой и Бог мой», но и что Он говорил: «Я и Отец – одно» (Иоанн 10:30), а когда Филипп попросил показать им Отца, Он сказал: «Столько времени Я с вами, и ты не знаешь Меня, Филипп? Видевший Меня видел Отца… Я в Отце и Отец во Мне» (Иоанн 14:9,11). Иоанн сказал об Иисусе Христе: «Он есть истинный Бог и вечная жизнь» (1 Иоанн 5:20). А Павел писал: «В Нём (Иисусе Христе) вся полнота Божественности обитает телесно» (Кол. 2:9).

Ветхий завет ясно учит тому, что Иегова должен был прийти в роли Спасителя. У пророков читаем:

И скажут в тот день: вот Он, Бог наш; Его мы ждали, и Он спасёт нас! Это Иегова; мы ждали Его; возрадуемся и возвеселимся в спасении Его. Исаия 25:9.
Глас вопиющего в пустыне: приготовьте путь Иегове, уровняйте в пустыне стезю Богу нашему... Вот, Господь Иегова придёт с силою. Исаия 40:3,10.

В книгах пророков есть много мест, где говорится, что Бог один, что нет Бога кроме Иеговы, что Иегова станет Спасителем и Искупителем и что нет Спасителя и Искупителя кроме Иеговы.

Все символы веры ранних христиан говорят о том, что Иисус Христос есть Господь и Бог.

Епископ Фултон Шин в своей книге «Иди в небеса» убедительно указывает на то, что при условии истинности библейского повествования, если бы Иисус был не Богом, а лишь человеком, Он не мог быть хорошим человеком, но был бы худшим из самозванцев, крайне самонадеянным в попытке объявить себя Тем, Кем он не является.

Авраам Джошуа Хешель, выдающийся еврейский писатель по религиозной тематике, в работе «Бог в поисках человека» говорит о том, что иудейские предводители были столь резко настроены против Иисуса в первую очередь потому, что Он выставлял Себя Богом. Это подтверждается евангелиями:

Иисус сказал: Я и Отец — одно. Тут опять иудеи схватили каменья, чтобы побить Его. Иисус отвечал им: много добрых дел показал Я вам от Отца Моего; за которое из них хотите побить Меня камнями? Иудеи сказали Ему в ответ: не за доброе дело хотим побить тебя камнями, но за богохульство и за то, что ты, будучи человеком, делаешь себя Богом. Иоанн 10:30-33.

Человек не способен на более страшное богохульство, чем объявить себя Богом. Поэтому если бы Иисус не был Богом, иудеи были бы правы, обвиняя Его.

Три возможных представления о том, кем был Иисус

Есть всего три варианта: (1) Иисус Христос — наш Господь и Бог, «Иегова, пришедший в силе»; или (2) Иисус — богохульник, который, по словам иудеев, будучи человеком, делал себя Богом; или (3) Библия совершенно ненадёжная, полная лжи книга, в которой представлена неверная картина жизни Иисуса, или настолько ненадёжная, во всяком случае, что мы не можем составить себе определённого понятия о том, каким был Иисус и что он говорил.

Если верно последнее, то христианская религия — это храм, возведённый на песке. С таким представлением каждый думает сообразно своему личному мнению, и личное мнение заменяет веру. Именно таким отсутствием веры в Библию обусловлена слабость веры у очень многих христиан. Это не значит, что вера должна быть слепой, основанной только на авторитете тех или иных людей. Живая вера — это духовное видение истинности вещей; человек верит, когда ясно видит, что истинно. Но чтобы видеть в свете небес, истинно ли какое-либо положение веры, нужно иметь определённые склад ума и склонность сердца. Как сказано в десяти Заповедях Блаженства: «Блаженны чистые сердцем, ибо они Бога увидят» (Матф. 5:8).

Сопоставим с тем, что читаем в Псалтири: «Сказал глупец в сердце своём: "Нет Бога". Они развратились, совершили гнусные дела; нет делающего добро» (Пс. 13:1).

Чтобы видеть Бога и видеть Слово Божье, необходимо быть искренним и скромным, избегать зла и делать добро. Тщеславный человек, гордец, интеллектуал — вот тот глупец, который говорит в сердце своём: «Нет Бога» или «Нет Слова Божьего», что в конечном счёте — одно и то же. Он говорит это главным образом своим сердцем, а не мышлением, ибо он не хочет Слова Божьего. Если бы он поверил, что Слово Божье есть Божественное откровение, это было бы ударом по его гордости, тщеславию и чувству превосходства, ведь ему пришлось бы тогда смирить себя. Поэтому он энергично ищет и находит изощрённые доводы, подтверждающие, что Библия — это не Слово Божье, и выдаёт их за научные доказательства. Он имитирует объективный взгляд на религиозные вопросы, тогда как его возражения и доказательства против Слова Божьего происходят из его сердечной гордыни.

Искренний же человек, хотя и может поначалу испытывать сомнения и затруднения по поводу многого, что представляется ему в Библии неразумным или несправедливым, сохраняет непредвзятость. Он признаёт, что может существовать объяснение, которое позволит ему понять предмет и рассеет его сомнения. У него есть чувство, что Бог, если Он любит человека, обязательно захочет открыть Себя человеку. Такие усердно ищут истину. Однако это не те, кто настолько горды своим званием искателей истины, что будут разочарованы, если когда-нибудь найдут её (ведь тогда чувство гордости искателя будет оскорблено — он лишится превосходства ищущего истину). Таких людей, которые не признают истину, если находят её, множество: чувство собственного превосходства — вот что ослепляет их.

Бог всегда ищет человека

Человек может искать Бога, потому что Бог ищет человека: Господь стоит у двери и стучит.
Но настанет время и настало уже, когда истинные поклоняющиеся будут поклоняться Отцу в духе и истине, ибо таких поклоняющихся Отец ищет Себе. Иоанн 4:23.

С другой стороны, читаем: «В надменности своей нечестивый Бога не взыщет; во всех помыслах его нет Бога» (Пс. 9:25). Вовсе не интеллектуальные ограничения человека препятствуют ему найти Божественную истину, в которой Бог явил Себя, но гордыня каменного сердца, любовь человека к себе с её тщеславием, ослепляющая его по отношению к Богу и к Его Слову. Вот тот изначальный грех человека, который скрывает от него присутствие Бога в Его Слове.

Как сказано у Исаии: 

Вот, рука Иеговы не стала короче до того, чтобы не спасать, и ухо Его не отяжелело до того, чтобы не слышать. Но беззакония ваши произвели разделение между вами и Богом вашим, и грехи ваши скрыли лицо Его от вас. Исаия 59:1,2.

Каждый человек по самой сути своей любит в первую очередь себя и по этой любви в душе желает быть как Бог, зная сам по себе добро и зло. Он не желает, чтобы над ним был Божественно-человеческий Бог, перед которым он должен встать на колени и склониться. Он не желает Божественного откровения Слова Божьего. Поэтому, если человеку действительно нужно искать Бога там, где Его можно найти, то вопрос не в уме, а в борьбе со своей гордыней и с тщеславием собственного ума, ибо именно они скрывают лицо Бога, и пока они скрывают Его лицо, никакое стремление к Богу не поможет человеку найти Его.

Если человек не находит своего Господа и Бога, он приписывает это своему разуму, не учитывая подлинную причину, а именно что он не может видеть Бога, не имея чистого сердца, и поэтому не может найти Его.
Адам, Ева и змей

В одной из последующих глав этой книги будет более подробно объяснено, что Ветхий завет рассказывает об истории человека — как о духовной истории человечества, так и о духовном развитии отдельной личности, а в высшем смысле — о жизни Господа нашего на земле в отношении того, что происходило с Его духом. Первые одиннадцать глав Бытия — это не историческое повествование об определённых личностях, а изобразительное или символическое описание духовного развития древних церквей. Наиболее полное объяснение этому можно найти в работе «Тайны небесные» Эммануила Сведенборга.

Третья глава Бытия описывает падение первой церкви на земле.

Причиной падения был змей. Змей означает доверие к телесным чувствам и мышление по такому доверию, таким образом — научное и философское размышление об истинах веры. Научное и философское мышление на своём уровне вполне уместны. Но дело обстоит совсем иначе, когда пытаются посредством философии, основанной на восприятии предметов материальной вселенной, мыслить о Боге, о Слове Божьем или о царстве небесном. Тот, чья вера основана на свидетельствах телесных чувств, легко впадает в сомнения и, наконец, в отрицание царства небесного, как того, что внутри него, так и того, в которое входят вратами смерти. Змей обманывает того, кто больше доверяет философии, основанной на предметах материального мира, чем Божественному откровению. В этой главе Бытия женщина означает собственную волю человека, желание быть неподвластным, познавать истину по своему собственному, а не полагаться на наитие и откровение от Бога, желание быть как Бог — знающим добро и зло, быть независимым от Слова Божьего и от Божьего озарения, одним словом — доверять только своему собственному. Как написано у Эммануила Сведенборга в книге «Тайны небесные»: «Кто более убеждены, что их глаза открыты и что подобно Богу они знают добро и зло, чем те, которые любят себя и при этом научены от мира? Но кто более слеп, чем они?» (206).

Мужчина, которому женщина предложила плод, означает способность к рассудочному мышлению. Человек, в тщеславии своего ума доверяющий исключительно своему рассудку, более других уверен, что смотрит на вещи объективно. Но в этом он жестоко обманывает себя, потому что его рассудочным мышлением управляют самомнение и тщеславие, и именно они приводят его к заключениям, которые он делает. Затем, после подтверждения множеством рассудочных соображений, он считает, что эти заключения — результат объективного рассмотрения вопроса, тогда как на самом деле это результат принятия желаемого за действительное.

Дерево жизни означает постижение, что человек получает жизнь свою от Бога, и не только жизнь вообще, но главным образом жизнь своей любви и мудрости. Дерево (научного) знания (привычный перевод — «познания») добра и зла — это представление о том, что человек может знать, что такое добро и что такое зло, посредством чувств тела — посредством науки и философии без Слова Божьего и без наития от Бога.

Любви к себе и её тщеславию свойственно не верить тому, что невозможно постичь посредством телесных чувств, научных знаний и философии, и именно эта любовь к себе склоняет рассудок согласиться с её желаниями.

Слова «Змей был хитрее всех зверей полевых, которых создал Иегова Бог» объясняются Эммануилом Сведенборгом в «Тайнах небесных» следующим образом:

Желание людей исследовать тайны веры посредством чувственного и научного было причиной падения не только древнейшей церкви; это причина падения всякой церкви, ибо от этого происходит не только ложь, но также и зло жизни. (127.)

В древние времена тех, кто доверял более чувственному, чем откровениям, называли змеями. Сегодня положение ещё хуже, ибо теперь есть люди, которые не только не верят в то, чего не могут увидеть и почувствовать, но которые также утверждаются в таком неверии научными знаниями, неизвестными древним, и так ослепляют себя ещё больше. Чтобы было известно, как те, которые заключают о небесном по чувственному, научному и философскому, ослепляют себя до той степени, что уже почти ничего не видят и не слышат, и становятся не только глухими змеями, но также летучими змеями, ещё более пагубными, о которых часто говорится в Слове, приведём пример того, что они думают о духе. Человек чувственный, то есть верящий только своим чувствам, отрицает существование духа, потому что не может его видеть, говоря: «Это ничто, потому что я это не чувствую; о том, что я вижу и осязаю, я знаю, что оно существует». Люди научные, то есть делающие заключения по научным знаниям, говорят: «Что такое дух, если не какое-нибудь дыхание или жизненное тепло, или что-то ещё, известное науке, что исчезает, испаряясь? Разве животные не имеют также тела, чувств и аналога рассудка? И всё же говорят, что они умрут, тогда как дух человека будет жить». Таким образом, они отрицают существование духа. Философы, желающие быть изощреннее других, говорят о духе в терминах, которых сами не понимают, потому что спорят о них... Таким образом все, кто рассуждают по чувственному, научному и философскому, отрицают существование духа, а поскольку отрицают, что есть дух, не верят также и во всё, что говорится о духе и о духовном. Однако если спросить людей простых сердцем, они скажут, что знают о том, что дух существует, потому что Господь сказал, что они будут жить после смерти. Таким образом, они не гасят свой рассудок, но оживляют его Словом Господа. (196.)

Можно заметить, что всё созданное Богом, включая змея, было изначально хорошим. Чувства тела хороши и полезны, науки хороши и полезны, любовь к себе, если она служит человеку, а не господствует над ним, хороша и полезна, и рассудочное начало хорошо и полезно. Потому-то и сказано, что всё, созданное Богом, хорошо весьма. Зло происходит от того, что более низкое начинает господствовать над более высоким. Например, все инстинктивные потребности тела, врождённые человеку, хороши. Но когда человек живёт так, что только угождает своим инстинктивным потребностям и пренебрегает всем более возвышенным, он впадает в зло.

Почему Бог дозволяет зло?

Часто удивляются: почему Бог, если он всемогущий, допустил появление в мире зла? Ответ на этот вопрос таков. Больше всего Бог хочет, чтобы были те, кого Он мог бы любить и кто по своему свободному выбору любили бы Его взаимно. Если бы человек не мог свободно выбирать, любить ему или не любить, он не был бы человеком. Любовь по принуждению — это не подлинно человеческая любовь, это едва ли даже животная любовь. Поэтому, любя человечество, Бог обязательно должен был позволить человеку выбирать — прежде всего между более высоким и более низким, между более достойным и менее достойным. Зло возникло из-за того, что человек выбрал менее достойное. Бог в первую очередь заботится о сохранении свободы человека, в том числе свободы выбора, потому что Он скорее допустит существование злых людей и дьяволов, чем автоматов, которые обязаны любить Его. Кроме того, Он обращает всякое зло к какой-нибудь полезной цели точно так же, как навоз и моча используются для удобрения почвы. Всякий, кто задумается над этим, порадуется, ибо кто хотел бы любить по принуждению? Кто хотел бы жить без свободы выбора? Кто не согласится, что принудительная любовь к Богу и к ближнему — это бесчеловечная и бессмысленная любовь? Поэтому первый закон Божественного провидения состоит в том, что человек должен пребывать в состоянии свободы и что у него должна быть свобода выбирать между верой в Бога и верой только в себя, между любовью прежде всего к Слову Божьему и царству Божьему и любовью к своему разумению, к своей воле и к тому, что от мира сего. Вот почему Слово Божье написано так, чтобы не принуждать верить, но таково, что желающие поверить могут найти основания для своей веры, а нежелающие верить могут найти доводы в пользу своих сомнений и отречений.

Когда люди решили доверять собственному уму, а не Слову Божьему, они были изгнаны из рая, — это означает, что они уже не могли постигать то, что Господь называл царством Божьим внутри человека, а чтобы охранять путь к дереву жизни, были поставлены херувимы.

Херувимы

Херувимы — это стража, которая не позволяет людям входить в тайны, во внутренние истины веры собственным разумением. Просвещает человека и позволяет ему ясно видеть внутреннюю истину Слова Божьего дух истины, исходящий от Господа.

Если человек желает войти в таинства или скрытые предметы веры сам по себе или посредством своего разумения, а не от Господа, который есть дверь, он увлекается телесными и земными видами любви, которые изображены «пламенем меча обращающимся». Это проявление милости Господа, потому что если бы человек вошёл во внутреннюю истину царства Божьего путём любви к себе и её тщеславия, он бы осквернил эту истину, и его последующее состояние было бы хуже предыдущего. Как сказал Господь:

Ибо огрубело сердце этих людей и ушами с трудом слышат, и глаза они свои закрыли, чтобы не увидеть глазами своими и не услышать ушами, и не уразуметь сердцем, и не обратиться, и чтобы Я не исцелил их. Матф. 13:15.

Это не значит, что Господь не желает обращения всех. Но Он бережёт уже обращённых, хотя и не всем их сердцем, чтобы они не отвернулись снова и не осквернили святые истины царства Божьего.

Херувимы — это также то охраняющее, что свойственно буквальному смыслу Слова Божьего и что не пускает неподготовленных во внутреннее святилище истины. Многое в букве Слова кажется резким, «странными словами», многое заставляет тех, кто не проникли в духовное, говорить: «Разве может это быть Словом Божьим?»

Всё это охраняет Слово по милости Господа, чтобы входящие без свадебных одежд не сделали насилия над святым, находящимся внутри. Потому-то Слово Божье и написано так, чтобы те, у кого нет озарения с небес, говорили: «Разве может это быть Словом Божьим?» Ведь многое в буквальном смысле кажется не только неважным, но и недостойным Слова Божьего, и потому дух Слова скрыт «от мудрых и разумных» в предметах мира сего и открыт «младенцам», то есть тем, кто в невинности.

Господь наш называл себя дверью, путём, истиной и жизнью, камнем, который отвергли строители. Именно эта дверь ведёт в рай, или, что то же самое, в царство небесное, которое внутри человека. Охрана или херувимы у этой двери скрывают Божественное Господа от интеллектуалов, чтобы они, увидев, не осквернили.

Господь говорил: 

Ибо истинно говорю вам: доколе не прейдут небо и земля, ни одна йота или ни одна черта не прейдет из закона, пока не исполнится всё. Матф. 5:18.

Таким образом, Господь учил, что Ему предстоит выполнить мельчайшую подробность каждой буквы Ветхого завета; поэтому Ветхий завет до мельчайших подробностей есть Слово Божье. Интеллектуалы либо не верят приведённым выше словам Господа, либо не верят, что Господь говорил их.

Во многих газетах в колонке Луиса Касселса можно было прочитать под заголовком «Протестантский раскол»:

Протестантство идёт к самому острому разногласию со времён схватки фундаменталистов с модернистами в двадцатые годы.

Предмет спора состоял в том, следует ли коренным образом переработать христианскую весть, чтобы сделать её правдоподобной в глазах современного человека.

Среди призывавших к решительному пересмотру понятийного аппарата, который используется для представления евангелий, были Рудольф Бультман в Германии и Пол Тиллич в США.

Широкой общественности эти взгляды были преподнесены английским епископом Джоном Робинсоном в книге «Быть честным перед Богом» и архиепископом Джеймсом Пайком из Калифорнии в книге «Время христианской чистоты».

Робинсон настаивал на том, что многие образованные люди сегодня отвергают христианство «потому, что они не могут принять некоторые традиционные верования, которые на самом деле являются лишь конвертом, в котором отправлена весть, но не самой вестью». Пайк с ним согласен.

Решение, по словам калифорнийского епископа, состоит в том, чтобы «переосмыслить и переформулировать неизменное Евангелие в терминах, соответствующих нашему времени и имеющих смысл для людей, и тогда мы бы услышали его».

Немногие богословы или церкви оспорили бы такую цель. Смысл спора состоит в том, насколько далеко может зайти церковь в «переформулировании» Евангелия, чтобы не оказалось, что оно уже говорит о чём-то за рамками подлинного христианства.

Школа Бультмана — Тиллича — Робинсона — Пайка не выработала единого мнения о том, какие части Нового завета следует оставить в качестве «ядра», а какие можно свободно отбросить как устаревшую «скорлупу».

Однако между большинством новых толкователей есть молчаливое согласие в том, что все библейские повествования о физических чудесах должны автоматически относиться к разряду мифов. Даже высшее чудо, которое положило начало церкви — воскресение — считается субъективным впечатлением учеников, а не объективным историческим событием.

Есть ещё одна общая тенденция — отход от представления о личностном Боге к более отвлечённой и обезличенной терминологии, например к «причине бытия» Тиллича.

«Новое богословие» остаётся христианским по крайней мере в смысле подтверждения того, что Бог открылся человеку единственно и в наибольшей возможной степени в жизни Иисуса Христа. Но это убеждение часто выражается в понятиях, которые подразумевают, что Иисус был человеком добрым и бескорыстным настолько, что любовь Бога просвечивала сквозь его человеческое, а вовсе не в библейских понятиях о том, что Слово Божье стало плотью и обитало среди людей.

Но теперь критики говорят, что новые толкователи зашли слишком далеко в попытке освободить Новый завет от мифов и что они без необходимости отбросили многое исторически достоверное и существенное для христианской веры.

Гигант европейского богословия доктор Карл Барт не скрывает своего мнения, что сторонники «демифологизации» выплеснули ребёнка с водой. Возможно, нет ничего противоправного в «модернизированном» христианстве, где нет места личностному Богу, воплощению и воскресению, но и возлагать особые надежды на него тоже нельзя.

По другую сторону Атлантики богословы и известные деятели церкви тоже начинают выражать озабоченность попытками свести благую весть христианства к безобидной декларации, что Иисус был добродетельным человеком. Доктор Роланд Мушат Фрай, писавший для научного журнала «Богословие сегодня», отмечал, что величайшая угроза для современного христианства исходит от «псевдо-интеллектуалов», которые так жаждут приспособить Евангелие к исходным посылкам современной культуры, что очистили его от всего «явно христианского содержимого». 

Как только мы начинаем отрицать слова Господа, относящиеся к Писаниям: «Ибо истинно говорю вам: доколе не прейдут небо и земля, ни одна йота или ни одна черта не прейдёт из закона, пока не исполнится всё» (Матф. 5:18), «ребёнок» тут же оказывается выплеснутым вместе с водой. Ребёнок или дитя символизирует невинность.

Разве нельзя отнести к современным богословам-интеллектуалам следующие слова Господа: «Иисус сказал, отвечая: благодарю тебя, Отец, Господь неба и земли, что Ты скрыл это от мудрых и разумных и открыл это младенцам» (Матф. 11:25)?

Но чтобы мы не впали в другую крайность — наивность и чрезмерную доверчивость, Господь сказал также: «Итак будьте проницательны, как змеи, и просты, как голуби» (Матф. 10:16).

Как отмечают различные авторы, некоторые служители говорят о Господе двусмысленно, то есть так, что интеллектуалы и бесхитростные люди понимают их по-разному: у интеллектуалов создаётся впечатление, что те считают Иисуса незаурядным человеком, а у бесхитростных — что Сыном Божьим. И такое мошенничество — не редкость.

Хотя для христианина вера в Христа как в своего Господа и Бога и в Библию как в Слово Божье — это единственно возможная дверь, тем не менее, любой человек, в том числе и язычник, принимается в царство небесное, если он по собственному выбору стремится к Богу, насколько может и насколько позволяет ему свет, которым он обладает, и живёт по возможности доброй жизнью согласно этому свету. Ибо таковые в сердце своём готовы к наставлению, и если они, пока живут в мире, пребывают в неведении относительно Господа и Слова Божьего, они с радостью примут веру в Иисуса Христа как своего Господа и Бога, когда их научат ангелы. Но перед христианином встаёт выбор уже здесь, на земле. И если он отрекается от благословения, обещанного тому, кто говорит Господу Иисусу Христу «Господь мой и Бог мой», и подтверждает это отречение по жестокосердию своему, он не послушает ангельских наставлений.

Двое ворот

Интеллектуалы выбирают широкую дорогу. Ставшие же мудрыми благодаря духу Божьему выбирают тесные ворота и узкий путь, которые ведут в жизнь (Матф. 7:14).

Были времена, когда интеллектуалами были в основном учёные, но сейчас большинство — в той или иной степени интеллектуалы и гордятся этим.

В работе Сведенборга «Небеса и ад» читаем:
Однажды представлена была мне дорога, которая вела в небеса и в ад. Это была широкая дорога, пролегавшая влево, или на север; множество духов [то есть недавно умерших людей] шли по ней, а на некотором расстоянии, там, где широкая дорога оканчивалась, виднелся довольно большой камень. За этим камнем дорога расходилась надвое, налево и в противоположную сторону, направо. Налево шла дорога тесная, узкая, ведущая через запад на юг, и поэтому в небесный свет; дорога направо была широка, просторна и вела наискось вниз, к аду. [Стороны света, о которых здесь говорится, не пространственные. Они обозначают различные состояния ума и связаны с жизненным путём, который представляется направленным к той или иной стороне света.] Видно было, что сначала все шли одним общим путём до большого камня на распутье. Но дойдя до него, они разделялись: добрые сворачивали налево и вступали на узкую дорогу к небесам, а злые, не видя камня на распутье, падали через него и ушибались, а поднявшись на ноги, спешили далее бегом по широкой дороге направо, которая пролегала в ад.

Затем мне объяснено было значение этого видения. Первый, широкий путь, по которому многие одинаково и вместе идут, как добрые, так и злые, беседуя дружески и не представляя на вид никакого различия, изображает всех людей, живущих по внешности одинаково честно и справедливо и потому не различаемых на вид. Камень на распутье… через который падали злые, спеша бегом по пути в преисподнюю, изображает Божественную истину, отвергаемую теми, кто обратился к аду; а в высшем смысле камень этот означает Божественное человеческое Господа. Но кто признаёт Божественную истину, а равно и Божественное Господа, направляются по небесному пути. Из этого также следует, что злые и добрые по внешности идут одним и тем же путём и что одним это так же просто, как и другим. И всё же признающие сердцем Божественное, особенно те внутри церкви, кто признают Божественное Господа, ведутся к небесам, а не признающие направляются к аду. Помышления людские, исходящие из намерения или воли, представляются в той жизни дорогами. (534.)

Приведём примеры, поясняющие изложенное выше. Священник или пастор служит своему приходу, работает помногу часов в день, навещает тех, кто нуждается в его заботе, проводит службы в церкви с благоговением, убедительно проповедует. Однако один священник или пастор имеет целью собственное продвижение по службе, свою популярность, желает угодить своей пастве. Во всех своих проповедях и во всякой деятельности он думает о своём положении или о преумножении авторитета и богатства своей церкви, словом — о себе. Устами своими он служит Господу, но сердцем своим он служит себе.

Другой священник или пастор любит всем сердцем истину. Он молится Иисусу Христу, называя Его «Господь мой и Бог мой», и уверен, что Господь Иисус Христос — видимый Бог, в котором невидимый Бог — как душа в теле, Отец в Сыне, как сказано в евангелиях. Он любит Господа всей душой и всем сердцем и охотно пожертвует положением, состоянием, популярностью, успехом и дружбой, если придётся, чтобы защитить истину. Он скорее умрёт, чем предаст истину.

Добрый и злой священники могут казаться столь похожими внешними своими действиями и речью, что немногие отличат одного от другого. Это подразумевается в словах Господа: «Многие скажут Мне в тот день: Господи, Господи, не от Твоего ли имени мы пророчествовали? И не Твоим ли именем бесов изгоняли? Не Твоим ли именем сделали мы много чудесных дел? И тогда объявлю им: Я никогда не знал вас; отойдите от Меня, делающие беззаконие» (Матф. 7:22,23). Обратите внимание, что беззаконие может скрываться в сердце так, что почти никто не может распознать его, и даже, как правило, сам человек, считающий себя честным и искренним. Сказанное выше о священнике и пасторе относится в том или ином смысле также и к государственным деятелям, к бизнесменам, к людям любой профессии и к простым рабочим.

Логос

В первой главе у Иоанна читаем: «В начале было Слово (Логос), и Слово было у Бога, и Бог был Словом». Перевод в Библии короля Иакова неточен: «Слово было Богом».

Очевидно, что Слово, или Логос, — это Божественная истина, ведь слова, если они выражают что-либо подлинно, выражают истину. Бог здесь — Божественная любовь, ибо Бог есть бесконечная Божественная любовь. Чтобы выразить себя или сообщить себя, любовь пользуется словами, которые есть истины говорящие. Истины, то есть мысли по истине, — это проявления любви, или любовь в форме, приспособленной к тому, кому она сообщается. Поэтому Бог был Словом, то есть Божественная истина — это Божественная любовь исходящая или действующая.

Божественная истина действующая исходила с начала творения, поэтому Господь, который есть, как Он сказал, «путь, истина и жизнь», утверждал: «Прежде нежели был Авраам, Я был» (Иоанн 8:58).

Поскольку всё было создано из Божественной любви посредством Божественной мудрости или, что то же самое, из Божественного добра посредством Божественной истины, сказано: «Все через Него было сделано, и без Него ничто не было сделано из того, что было сделано» (Иоанн 1:3). Далее, при том что Бог создал из Своей Божественной любви посредством Своей Божественной мудрости материальную вселенную, главное в Божьем творении — это человек и дух человека; созданное же материальное — это только средства для этой цели. Таким образом, высказывание «Все через Него было сделано» в первую очередь относится к царству небесному внутри человека, которое создано из любви Бога посредством Его Божественной мудрости, Божественного света или Логоса. Поэтому сказано: «Это был свет истинный, который просвещает всякого человека, приходящего в мир… И Слово стало плотью, и обитало с нами, и мы видели славу Его» (Иоанн 1:9,14).

Если мы понимаем, что Бог есть сама Божественная любовь и что Он желает передавать Свою Божественную любовь человеку, для чего Он должен посредством Божественной истины приспособиться и облечься в такую форму, чтобы человек мог принять Его любовь и ответить взаимностью, тогда повествование о воплощении Господа и о том, что Божественная истина стала плотью, представляется естественным и разумным. Но если мы мыслим материалистически, или научно, мы не сможем принять такое представление.

Как было сказано, Слово, бывшее в начале, было не только Божественной истиной в создании мира, но и Божественной истиной, переданной людям. Итак, если Божественную истину требуется передать людям, она должна быть высказана или написана. Как будет показано далее в этой книге, Слово Господа, то есть Божественная истина, содержится в книгах, которые называются Библией.

Господь говорил о Писаниях, то есть о Законе и Пророках:

Ибо истинно говорю вам: доколе не прейдут небо и земля, ни одна йота или ни одна черта не прейдёт из закона, пока не исполнится всё. Матф. 5:18.

Внутреннее, или духовное, Закона и Пророков изображено также Моисеем и Илиёй в видении с Иисусом, когда он явился на горе в славе и Его лицо просияло как солнце (Матф. 17:2,3).

Божественной истиной в небесах и в церкви, то есть Словом, или Логосом, было образовано то Божественное семя, от которого зачала дева Мария.

Если размышлять на духовном уровне, в это чудо нетрудно поверить. То, что Бог по Своей Божественной любви пожелал облечь Себя в семя Божественной истины и вступить в общение с людьми, не более невероятно, чем изначальное создание жизни, а такое событие, насколько известно науке, не происходило уже сотни веков.

Негативный подход

Несмотря на утверждения в Новом завете о том, что Бог был Словом, которое стало плотью, что тот, кто видел Господа, видел Отца, что Он и Отец — одно, что блаженны говорящие Господу «Господь мой и Бог мой» и что Он есть истинный Бог и вечная жизнь (1 Ин. 5:20), находятся люди, заявляющие, что Новый завет не учит о том, что Иисус Христос есть Бог. Не очевидно ли, что заявляющие подобное рассматривают написанное не объективно, а с желанием найти то, что им хотелось бы найти, с негативным подходом к вере в Господа Иисуса Христа как личностного Бога? Этот негативный подход интеллектуалов, как было сказано, происходит от того, что они не хотят, чтобы над ними был Божественный человек, Бог и человек в одном лице, ибо они сами хотят быть высшими.

Августин

По этому поводу процитируем слова Августина:

Что Сын есть истинный Бог… Тех, кто скажет, что Господь наш Иисус Христос не есть Бог или не есть истинный Бог, что Он с Отцом не единый и единственный Бог… — этих людей опровергнет ясное Божественное свидетельство и созвучный ему глас: «В начале было Слово, и Слово было у Бога, и Бог был Словом»... Он поэтому не только Бог, но Бог истинный. Иоанн в своем Послании открыто говорит об этом: «Мы знаем, что Сын Божий пришёл и дал нам разум, да познаем Бога истинного и да будем в истинном Сыне Его Иисусе Христе. Этот есть истинный Бог и жизнь вечная» (1 Ин. 5:20). «О Троице», книга I, 9.

Равенство Троицы присуще нашей вере. В Священных книгах многое сказано по поводу воплощения Слова Божьего, совершившегося ради спасения нашего: да станет человек Христос Иисус посредником между Богом и людьми (1 Тим. 2,5). Что слова эти означают и даже прямо указывают, будто Отец больше Сына, эта мысль — заблуждение людей, не исследовавших всё Писание в целом и не размышлявших над ним; то, что сказано о Христе-человеке, они пытаются перенести на Его сущность, которая была вечной до Его воплощения и есть вечная. Не зря Писание говорит двояко, что Сын равен Отцу и что Отец больше Сына. Первое сказано об образе Божьем, второе — об образе раба: не надо здесь смешивать. И вот нам правило для разрешения этого вопроса с помощью Священного Писания; оно извлечено из одной главы в послании апостола Павла, где отчётливо рекомендуется об этом различии помнить: «Он, будучи образом Божьим, не почитал хищением быть равным Богу, но уничижил Себя Самого, приняв образ раба, сделавшись подобным людям и по виду став как человек» (Филип. 2:6,7). В образе раба, который Он принял, Он меньше Отца, а в образе Божьем, в котором пребывал прежде, чем принять образ раба, равен Отцу. «О Троице», книга I, 14.

Два состояния Господа во время пребывания на земле

Господь Иисус Христос, пока находился в мире, был в двух состояниях: в состоянии прославления и в состоянии опустошения, или излияния Своей души. Находясь в состоянии прославления, Он говорил: «Я и Отец — одно. Кто видел меня, видел Отца. Я в Отце, и Отец во Мне». Но будучи в состоянии опустошения, в котором Он подвергался искушениям, Он молился Отцу так, словно был отделён от Него. Но теперь, когда Он полностью прославлен, или сделался Божественным, Он совершенно един с Отцом, как тело и душа в человеке. После воскресения Он сказал: «Дана Мне всякая власть на небесах и на земле» (Матф. 28:18). Иными словами, Он стал теперь всемогущим в Своей способности спасти человечество. Как Он сказал: «Я ушёл от Отца, и… снова покидаю мир, и иду к Отцу» (Иоанн 16:28,30). После воскресения не может быть и вопроса о двух личностях. Если мыслить об Отце и о Сыне как о двух личностях, невозможно избежать мышления о двух или трёх Богах, как ни говори при этом вслух, что Бог один.

Сейчас мало кто даже задумывается о Троице. Само рассмотрение этой темы вызывает отвращение. Большинству обсуждение таких вопросов учения кажется несовременным, они считают размышления над учением и верованиями доктринёрством, чем-то абстрактным и не имеющим связи с жизнью.

Такое представление противоречит взглядам ранних христиан и появилось с упадком веры, особенно с упадком веры в Библию как Слово Божье и веры в то, что Господь Иисус Христос — Бог.

Троица

При таком упадке веры уже почти никакого внимания не уделяется первой и величайшей заповеди: «Господь Бог наш — один Господь, и возлюби Господа твоего Бога всем сердцем твоим и всей душой твоей, и всем умом твоим, и всей твоей силой».

Если бы кто-то не был уверен в том, одна личность у его отца или три, и не пытался узнать это или хотя бы задуматься над этим, разве можно было бы сказать про такого человека, что он любит своего отца? Если бы человек оказался в таком незавидном положении, разве не пострадали бы от этого его жизнь и его взгляды? Разве не был бы он глубоко обеспокоен этим вопросом? Тот факт, что столь немногие заинтересованы в понимании Троицы в Боге, указывает на вопиющее безразличие, на всеобщую ограниченность предметами этого мира и раздражение от одной лишь просьбы задуматься о том, что выше этого мира. Не это ли безразличие служит причиной не только недостатка духовности, но и падения норм нравственности и честности, опошления жизни, очевидного всем? Человек, считающий себя по сущности животным, опускается ниже животных.

Отрешённость от земного

В средние века быть «не от мира сего» принималось за идеал. Считали, что только царство небесное имеет смысл — по крайней мере, теоретически, а жизни в этом мире теоретически не придавали значения. Отсюда происходило монашество и презрение к удовольствиям. Если мы действительно верим в жизнь после смерти, мы признаём, что жизнь в этом мире — это едва ли миг в сравнении с вечной жизнью и поэтому сама по себе относительно неважна. Но если мы рассматриваем жизнь в этом мире как школу, готовящую к вечной жизни, тогда она приобретает огромное значение. Школа не имеет никакого значения, если не заботиться о жизни по её окончании. Однако же школа, не дающая своих собственных удовольствий и радостей, — плохая подготовка к последующей жизни. Удовольствия всякого рода, в том числе и чувственные, — это дар Божий, к которому нельзя относиться с презрением. Но богатство и наслаждения телесных чувств, в том числе и удовольствия ценителя искусства, совершенно бесполезны, и даже мешают, если их любят ради них самих, а не ради благодарения Богу и повода восславить Его и явить то, что принадлежит Его царству.

Телесные удовольствия и мирские знания не следует презирать или отвергать, но они, тем не менее, должны оставаться на самом последнем месте по важности у человека, по-настоящему верящего в царство небесное.

Величайший обман монашества состоит в том, что это бегство, попытка найти более лёгкий путь, чем преодоление трудностей жизни, уйдя в своего рода тюрьму, или армию, где ты перекладываешь все проблемы на вышестоящих начальников и подчиняешься их командам и приказам. Это куда более легко, чем жить обычной жизнью, приучая свой ум считать принадлежащее этому миру относительно неважным по сравнению с принадлежащим царству небесному.

Чтобы обрести духовно дисциплинированную обычную природную жизнь, жизнь служения господствующей любви к царству небесному, нужно гораздо больше усилий, чем в момент религиозного экстаза уйти в монастырь, и поэтому такое обретение — наилучшая подготовка к царству небесному. Много ли найдётся людей, которые в своих делах — в семейной и общественной жизни — ставят на первое место царство Божье?

Может ли Бог разгневаться?

В христианских церквях понятие о спасении вызрело в то, что называется «средневековым» богословием. Это представление состоит в том, что Бог Отец разгневался на род человеческий за грех Адама и Евы и проклял человечество. Сын согласился сойти на землю, принять проклятие на себя и смертью на кресте удовлетворил Божественную справедливость и умилостивил Отца, и Отец поэтому согласился спасти верящих в то, что Сын умер за их грехи. Не противоречит ли это часто повторяемым словам: «Ибо вовек милость Его» (Пс. 135)?

В наше время многие священники начинают понимать, что такое представление делает из Отца жестокого Бога. Кроме того, можно видеть, что никто не может придерживаться понятия об Отце, который ради страданий Сына прощает верящих в него, и в то же время по-настоящему мыслить о Боге как об одном Боге, а не двух или трёх, сколько бы он ни повторял устами, что Бог один.

Понятие о справедливости в её общепринятом смысле тоже совершенно искажено. Предположим, у какого-то человека есть слуга, который ослушался его, и этот человек пообещал наказать слугу, его детей, внуков и правнуков, а сын этого человека согласился принять на себя наказание, предназначенное слуге. Тогда этот человек простил детей, внуков и правнуков слуги, если только они поверят, что сын умиротворил его. Кто скажет, что это справедливость?

Нет ли в этом жестоком понятии о Боге чего-то общего со зверствами, которые церковь творила в средние века?

Почему существует ад?


Епископ Фултон Шин в своей книге «Иди в небеса» по поводу милости Господа говорит, что Он прощает человека так, как заповедовал делать и ему: семьдесят раз по семь, и что Он простит человеку любое прегрешение, кроме одного — если он не любит Господа. Если бы кто-то из людей сказал, что простит другому любое зло, которое тот совершит, как бы чудовищно оно ни было, кроме нелюбви к нему, все единодушно согласились бы, что человек с такой позицией — великолепный образчик эгоизма.

Истина состоит в том, что Господь бесконечно прощает. Нет ничего такого, что Он бы не простил, ибо Он само милосердие, Он бесконечная Божественная любовь. Тогда почему существует ад?

Каким бы парадоксальным не показалось это утверждение, но невозможно поверить в ад, который не согласуется с бесконечными любовью, милостью и всепрощением Господа. Любовь Господа — это любовь к человечеству. Как уже было сказано, для существования человечества необходимо, чтобы человек был свободен. Ведь Господь не может любить людей, которые лишены свободы и поэтому немногим лучше роботов. Таким образом, Господь любит свободу человека превыше всего. Далее, если человек свободен, он может либо любить Бога и своего ближнего, либо любить себя и мир предпочтительно перед Богом и царством небесным.

Умирая, человек остаётся таким, каким он был при жизни на земле — иначе он не был бы тем же самым человеком. Закон посмертной жизни таков, что человек пребывает в обществе себе подобных, куда он естественно стремится. Так что ад — это не что иное, как собранные вместе те, кто любят себя и собственные удовольствия больше, чем Бога и своих ближних.

Это проявление милости Господа, ведь если бы добрые жили вместе со злыми, злые морально и физически вредили бы добрым, а если бы злых принимали в небеса, где все сердечные тайны открыты не только другим, но и самому себе, они были бы крайне несчастны: их безобразие было бы очевидно не только другим, но и им самим. Так лицемеры или люди с нечистыми намерениями не могут терпеть общества невинных и чистых, если их лицемерие и нечистота открываются, но бегут в общество себе подобных. И злые так же, когда приближаются к небесам, бегут прочь по собственной воле, потому что в аду они менее несчастны, чем если бы их пустили в небеса.

Что же касается адских наказаний, то их налагают друг на друга сами обитатели ада. Как и подобает сообществу эгоистов, они делают друг друга несчастными и постоянно борются между собой.

Бог, будучи самой любовью и милостью, сдерживает адские кары, насколько это возможно. Как указывается в Писаниях Сведенборга, Бог не допускает наказания в большем объёме, чем это необходимо для поддержания определённого порядка в аду, и даёт даже дьяволам счастье настолько, насколько оно возможно в их незавидном состоянии.

В аду нет кары Божьей. Думать, что Бог налагает наказания в качестве мести, — отвратительно.

Всякий интеллигентный человек знает, что наказание за преступление никогда не должно быть местью. Единственная цель наказания — защитить общество и, если возможно, послужить перевоспитанию или исправлению наказанного. Раз это верно применительно к справедливым людям на земле, это в бесконечной степени верно применительно к Богу. Когда обитатели ада приводятся к определённому порядку, их наказания смягчаются и становятся более редкими, они вводятся в наилучшее возможное состояние без лишения их свободы. Но поскольку любовью их остаётся себялюбие, они остаются в аду. Адский огонь, как и небесный огонь, изображает любовь, которая на расстоянии может и выглядеть как огонь. Адский огонь состоит из похоти, гнева, мстительности и тому подобного.

Бог бесконечно милостив


Как было сказано, многие пришли к пониманию того, что Бог есть Бог любви, что в Нём нет карательной справедливости, что карательная справедливость — это несправедливость и что поэтому неверно понятие о том, что Бог проклял человечество за непослушание Адама и Евы, и о спасении через умиротворение Отца посредством смерти на кресте. 

На замену традиционному понятию об искуплении пришло новое понятие, которое было принято многими. Это новое понятие основано на утверждении Павла: «Все же от Бога, который Иисусом Христом примирил нас с Собою и дал нам служение примирения; то есть Бог был во Христе и примирил с Собою мир» (2 Кор. 5:18,19).

Луис Касселс в своей авторской колонке выразил это понятие следующим образом:

Христа изображают занявшим место человека и принявшим наказание, которое человек заслужил своевольным проступком. Говорят, что человек был спасён, избавлен, искуплен или освобождён от участи, положенной ему по справедливости, потому что Христос вступился за него.

У богословов при попытках сформулировать великое таинство сухим языком догмата иногда получается, будто Бог — какое-то мстительное чудовище, которого нужно умиротворять принесением в жертву невинной крови.

Это совершенно противоположно тому, чему учит Библия, которая выставляет крест Христа как окончательное доказательство и высшую иллюстрацию прощающей любви Бога ко всем Его человеческим созданиям.

Как такое возможно? Учение имеет смысл, только если в Христе и через Него действовал Сам Бог. И именно в это, несомненно, верят христиане. Как обычно Св. Павлу удаётся выразить это более лаконично, чем кому-либо другому: «Бог был во Христе и примирил с Собою мир».

В другой статье доктор Касселс пишет:

Христианское богословие всегда утверждало, что Иисус Христос осуществил «примирение» между Богом и человеком. В этом сердце Благой вести. Но что конкретно это означает?

Для многих людей это означает нечто вроде следующего: «Бог разгневался на людей за их грехи. Но Иисус встал на защиту человечества. Он страдал на кресте за нас, приняв наказание, которого заслуживали мы. Жертва Иисуса умиротворила Бога, и теперь Он готов любить всякого человека, который предстанет на суд перед Его престолом, умоляя во имя Христа».

Так сформулированное учение о расплате за грехи стало величайшим камнем преткновения для современных искателей веры. У них просто не вызывает особого восторга вера в том виде, как она преподносится в этом учении: мстительный Бог, гнев которого можно унять, принеся в жертву невинную жизнь.

Тем, кого отпугивает упоминание о том, что Иисус был кем-то вроде козла отпущения за человеческие прегрешения, может показаться более полезной новая книга, «Человек для других»… Автор — преподобный Эрик Раутли, британский богослов, ранее преподававший в Оксфорде, а теперь пастор конгрегационалистов.

Эта замечательная книжечка нисколько не менее современна, смела и непредвзята, чем «Быть честным перед Богом» епископа Джона Робинсона.

И в её богословии значительно меньше путаницы, чем у этого сенсационного бестселлера.

По мнению доктора Раутли нет ничего кроме богохульства в предположении, что совершённое Иисусом для человечества состоит в «умиротворении Бога-тирана, который вот-вот покарает Свой народ смертью». Сам же он говорит, что Он пришёл, чтобы уверить людей — Бог не враждебен по отношению к ним.

У человека есть природная склонность подозревать Бога в бесчувственности и несправедливости. Всё, что в жизни не так, служит дополнительным поводом, чтобы «затаить обиду» на Бога. Это «постоянное отношение обиды» и называется в Библии грехом. Это полная противоположность веры и первый источник каждого отдельного греха.

Чтобы освободить человека от такого отношения, Бог послал в мир Иисуса. Иисус был человеческой личностью, «отмеченной печатью самого Божьего бытия». Его миссия состояла не в примирении Бога с человеком, а скорее в примирении людей с Богом — в смене отношения обиды на взаимное отношение доверия.

«Иисус пришёл не затем, чтобы постоять за нас перед Богом, чтобы оправдать человечество в глазах Бога, который разуверился в том, что человек достоин спасения, — говорит доктор Раутли. — В то время как люди говорили, что надо сделать так, чтобы Бог полюбил мир, Иисус говорил: "Бог есть любовь", что означает "Бог любит мир и всегда любил"».

В приведённом выше отрывке говорится: «Иисус был человеческой личностью, отмеченной печатью самого Божьего бытия», то есть Он был не Богом, а человеком, удивительным образом ставшим более всех остальных людей образом и подобием Божьим, коими люди созданы изначально. Как было уже показано, евангелия учат не этому. Правда, Господь учил, что Бог есть любовь, но для пришествия Господа на землю были и многие другие причины, кроме указанной, и некоторые из них мы рассмотрим в следующей главе.

Искупление

На тему искупления двести лет назад Эммануил Сведенборг в книге «Истинная христианская религия» писал следующее:

Иегова Бог сошёл и принял человеческое, чтобы искупить и спасти людей. В современных христианских церквях верят, что Бог Создатель вселенной произвёл на свет Сына от вечности, который сошёл и принял человеческое, чтобы искупить и спасти людей. Но это утверждение ошибочно, и распадается само по себе, если только подумать, что Бог один. Более чем невероятно для разума, что от вечности один Бог породил Сына, да ещё что Бог Отец с Сыном и Святым духом, каждый из которых отдельно Бог, вместе есть один Бог. Эта выдумка совершенно исчезает… если по Слову доказать, что Сам Иегова Бог сошёл и стал человеком, а также Искупителем.

Что касается первого утверждения, что Сам Иегова Бог сошёл и стал человеком, известно из следующих мест:

Вот, дева зачнёт и родит Сына, и нарекут имя Ему: с нами Бог. Исаия 7:14; Матф. 1:23.

Младенец рождён нам, Сын дан нам, на плечах которого владычество, и назовут Его имя: Чудесный, Бог, Герой, Отец вечный, Князь мира. Исаия 9:6,7.

И скажут в тот день: вот Он, Бог наш, на которого мы уповали, что спасёт нас. Это Иегова, на которого мы уповали. Возрадуемся и возвеселимся в спасении Его. Исаия 25:9.

Глас вопиющего в пустыне: приготовьте путь Иегове, уровняйте в пустыне стезю Богу нашему; и узрит всякая плоть вместе. Исаия 40:3,5. 

...

У Луки явно утверждается, что Сам Иегова сошёл и принял человеческое:

Мария сказала ангелу: как будет это, когда я мужа не познала? Ангел ответил ей: Дух Святой найдёт на тебя, и сила Всевышнего осенит тебя; посему и рождаемое от тебя святое наречётся Сыном Божьим. Лука 1:34,35. 

...

Понятие о том, что некий рождённый от вечности Сын сошёл и принял человеческое, распадается и исчезает как совершенно ошибочное при сопоставлении с отрывками из Слова, в которых Сам Иегова говорит, что Он — Спаситель и Искупитель, например следующими.

Не Я ли Иегова? И нет иного Бога кроме Меня, Бога праведного и Спасителя нет кроме Меня. Исаия 45:21,22.

Я Иегова, и нет Спасителя кроме Меня. Исаия 43:11.

Я — Иегова, Бог твой, и ты не должен признавать другого Бога, кроме Меня, и нет Спасителя, кроме Меня. Осия 13:4. 

...

Ты Иегова Отец наш; от века имя Твоё: Искупитель наш. Исаия 63:16. 

...

Иегова Саваоф — имя Его; и Искупитель твой — Святой Израиля, Богом всей земли будет называться Он. Исаия 54:5.

Эти и очень многие подобные места позволяют каждому, у кого открыты глаза и ум через них, увидеть, что Бог, единственный Бог сошёл и сделался человеком с целью осуществить искупление. Кто же не может видеть это, словно в утреннем свете, когда поразмыслит над самими Божественными изречениями, которые были приведены? Однако те, кто пребывают в тени ночи по убеждению, что от вечности рождён второй Бог и это Он сошёл и искупил нас, закрывают глаза на эти Божественные изречения и размышляют под опущенными веками, как им приспособить всё к своей лжи и извратить. (Истинная христианская религия, 82 и 83.)

Как уже было сказано, интеллектуалы никогда не примут этого по той причине, что у них нет ни настоящей веры в Библию как Слово Божье, ни веры в непорочное зачатие, ни веры в Господа Иисуса Христа как их Господа и Бога.

Господь говорил интеллектуалам среди иудеев: «Таким образом вы устранили заповедь Бога преданием вашим» (Матф. 15:6). Ко многим, даже в христианской церкви, это более применимо, чем к иудеям во времена пришествия Господа на землю.

Большинство людей считают самой страшной угрозой для церкви атеизм и коммунизм. Но величайшая опасность исходит не извне, а от руководителей-интеллектуалов внутри церкви, у которых нет живой веры в Слово Божье или в Господа как Бога и которые зачастую подрывают веру простых людей. С ростом уровня образования в мире чуть ли не каждый становится интеллектуалом, так что духовная мудрость встречается всё реже.

Господь приходил на землю, чтобы восстановить церковь.

В наше время многие служители церкви становятся членами разнообразных политических движений или активно поддерживают их вместо того, чтобы сосредоточить силы на проповедях против грехов, которые в Слове провозглашены грехами против Бога. Это противоположно тому, что делал Господь, будучи в мире. Господь не упоминал о злодеяниях и беспорядках Римской империи, хотя их было предостаточно, и не призывал никого принять участие в каком-нибудь политическом движении за свободу, а как раз наоборот. Такой деятельностью церквям не подобает заниматься по сути. Слова Господа были обращены против интеллектуалов и лицемеров в церкви. Если можно было бы преодолеть софистику и лицемерие в церкви, она стала бы выполнять свои истинные обязанности и отвечала бы своему истинному предназначению в мире; но пока софистика и лицемерие правят в церкви, никакие политические попытки улучшить мир не дадут стойкого положительного результата.

Глава об искуплении в «Истинной христианской религии» продолжается так:

По многим причинам… Бог не мог искупить людей, то есть избавить их от ада и проклятия, не приняв человеческое. Ибо искупление — это покорение адов и приведение в порядок небес, после чего следует восстановление церкви. Осуществить это Бог в Своём всемогуществе мог не иначе, как через человеческое, подобно тому, как никто не может работать, не имея руки. Его человеческое в Слове поэтому называется "рука Иеговы" (Исаия 40:10; 53:1). Или подобно тому, как никто не может напасть на укреплённый город и разрушить святилища идолов, находящиеся в нём, не имея мощных средств. Из Слова также ясно, что в этом Божественном деле Бог применял всемогущество через Своё человеческое. Ибо Бог, пребывающий в самом внутреннем и поэтому чистейшем, никак иначе не мог перейти в самое внешнее, где находятся ады и где находились в те времена люди; так же, например, душа ничего не может сделать без тела. Или так же никто не может победить врага, если не подойдёт к нему на расстояние видимости или не выйдет навстречу ему с каким-либо оружием. (Истинная христианская религия, 84.)

Что Господь пришёл побороть власть ада, об этом учат евангелия в следующих местах:

Ныне суд миру; князь мира сего изгнан будет вон. Иоанн 12:31.

О суде же, что князь мира сего осуждён. Иоанн 16:11.

И семьдесят возвратились с радостью, говоря: Господи! И дьяволы повинуются нам во имя Твоё. Он же сказал им: Я видел сатану, упавшего с неба, как молния. Лука 10:17,18.

Можно спросить, как Господь боролся с силами зла, или адов, перед Своим пришествием в мир, и зачем Ему было приходить в мир, если он прежде боролся и без этого?

Ответ будет следующий: Бог одолевал силы зла, или адов, посредством служения ангелов, которые все когда-то были людьми, а также посредством людей на земле, которым Он давал наитие учить истине и бороться со злом. Но пришло время, когда силы зла, или адов, выросли настолько, что ангелам и людям, принимавшим наитие, недоставало могущества для выполнения их задачи, и Бог был вынужден взять её на Себя. Он не мог сойти в славе, чтобы победить силы зла, или адов, ибо никто не мог бы устоять перед неприкрытой славой Божьей, а если бы и мог, то лишился бы свободы выбора. Поэтому Ему нужно было прикрыть Свою славу, облекшись человеческой природой путём рождения в мире, чтобы так с Ним могли общаться на равных как добрые, так и злые. В отношении добрых это нужно было, чтобы вести их по пути жизни, а в отношении злых — чтобы лишить их силы, господствующей в такой мере, что у людей уже не было свободы. Итак, Господь пришёл, чтобы восстановить свободу человека, обладая которой, он мог бы выбрать путь спасения, если захочет.

В этом смысл притчи Господа:
Когда же приблизилось время плодов, он послал своих слуг к виноградарям… и виноградари, схватив слуг его, иного избили, иного убили, а иного побили камнями. Опять послал он других слуг, больше прежнего; и с ними поступили так же. Наконец, послал он к ним своего сына. Матф. 21:34-37.

То же самое означают слова:

Не отойдёт скипетр от Иуды и законодатель от чресл его, доколе не придёт Силом, и Ему будет покорность народов. Бытие 49:10.

Едва ли кто из современных людей верит в ад, дьявола и сатану, очевидность влияния которых, между тем, весьма велика. Искушения Господа дьяволом на горе символизируют Его сражения с силами зла и адов, которые вселяют зло. Такого рода явления современному человеку кажутся нереальными по большей части потому, что он утратил живую веру в царство небесное, а поэтому и в его противоположность, царство ада. Дьявол означает ады, а все в небесах и в адах были когда-то людьми на земле.

Продолжим тему искупления в «Истинной христианской религии»:

Бог Иегова сошёл как Божественная истина… однако не отделял от неё Божественное добро. Сущность Бога составляют две части: Божественная любовь и Божественная мудрость или, что то же самое, Божественное добро и Божественная истина.

...

У Иоанна ясно видно, что Бог Иегова сошёл как Божественная истина, то есть Слово:

В начале было Слово, и Слово было у Бога, и Бог был Словом… И Слово стало плотью, и обитало среди нас. Иоанн 1:1,3,14.

Под Словом здесь понимается Божественная истина потому, что Слово, которое есть у церкви, — это сама Божественная истина, ибо продиктовано Самим Иеговой. 

... 

Но поскольку Слово прошло через небеса и дошло до мира, оно сделалось пригодным для ангелов в небесах и для людей в мире. Поэтому в Слове есть духовный смысл, в котором Божественная истина пребывает в свете, и природный смысл, в котором Божественная истина находится в тени. Таким образом, у Иоанна имеется в виду Божественная истина в таком Слове. Это также ясно из того, что Господь пришёл в мир, чтобы исполнить всё, что есть в Слове. Именно поэтому в столь многих местах читаем, что с Ним произошло то или другое «чтобы исполнилось Писание». Не что иное как Божественная истина подразумевается и под Мессией или Христом. 

...

Вся крепость и сила, всё могущество Бога заключаются в Божественной истине от Божественного добра. 

...

Потому сказано у Давида:

Опояшься мечом Твоим, о Могущественный, и в украшении Твоём взойди, езжай верхом на слове истины, и правая рука Твоя научит тебя чудесному. Остры стрелы Твои, враги падут пред Тобою. Пс. 44:4-6.

Это сказано о Господе… и победах Его над адами. (Истинная христианская религия, 85 и 86.)

Что Бог сошёл как Божественная истина, не отделяя при этом Божественное добро, очевидно по зачатию Господа, о котором читаем, что сила Всевышнего осенила Марию (Лука 1:35). Под силой Всевышнего понимается Божественное добро. То же самое явствует из тех мест, где Он Сам говорит, что Отец в Нём, и Он в Отце, что всё принадлежащее Отцу — Его, что Он и Отец — одно, и из многих других. Под Отцом понимается Божественное добро. (Истинная христианская религия, 88.)

Что Господь в мире был Божественной истиной, ясно из Его собственных слов:

Я есть путь, истина и жизнь. Иоанн 14:6.

Мы знаем, что Сын Божий пришёл и дал нам разумение, чтобы мы узнали Истинного; и мы пребываем в Истинном, в Сыне Его Иисусе Христе. Он есть истинный Бог и вечная жизнь. 1 Иоанн 5:20.

Он был истинным светом, который просвещает всякого человека, приходящего в мир. Иоанн 1:4,9.

Я свет миру. Иоанн 9:5.

Свет означает Божественную истину. Большинство людей, несомненно, полагают невероятным, чтобы Сам Бог родился от девственницы. Тем не менее, если принять то понятие, что Бог есть Божественная любовь, а сущность любви — это желание соединиться своей любовью с другим и обрести ответную любовь, можно видеть, что здесь нет противоречия со здравым смыслом. Никто не может любить того, кого не знает, и чем больше знаешь другого, тем больше можешь его любить. Естественно, что у Бога не было лучшего способа дать людям узнать Его и тем самым дать им возможность любить Его в наибольшей степени, чем сойти и жить среди них.

Как было сказано, главный закон Божественной любви состоит в том, чтобы человек был свободен и не принуждался верить или любить, ибо любовь и вера по принуждению ничего не стоят. Поэтому Богу было необходимо войти в общество людей так, чтобы этим не заставлять их верить в Него. Если бы Господь пришёл в Божественной славе, как Он явился Петру, Иакову и Иоанну на горе, когда лицо Его просияло как солнце, все были бы вынуждены верить в Него. Когда бы злые люди были вынуждены верить в Него, их состояние оказалось бы намного хуже, чем когда они не верят, поскольку они изготовили бы тогда богохульную смесь из веры и своей злой жизни.

Это то, о чём Господь учил:

И глаза они свои закрыли, чтобы не увидеть глазами своими и не услышать ушами. Матф. 13:15.

И сказал Иисус: на суд пришёл Я в этот мир, чтобы невидящие видели, а видящие стали слепы… Если бы вы были слепы, то не имели бы греха; но раз вы говорите, что видите, то грех ваш остаётся. Иоанн 9:39,41.

Это сказано иудеям. Но теперь в так называемой христианской церкви наблюдается куда большая слепота, ведь несмотря на то, что церкви умножаются, всё меньше и меньше становится верящих в Библию как Слово Божье и в Иисуса как нашего Господа и Бога. 
Почему Господь родился от девы?
Господу, чтобы прийти в мир, нужно было родиться в нём от девственницы и никак иначе, чтобы люди не обязаны были верить в Него. Божественным провидением предусмотрено и то, что против рождения Господа от девы есть достаточно аргументов, чтобы люди в христианской церкви, не обращённые сердцем к Богу, могли найти множество поводов для своего неверия, ибо иметь веру в Иисуса как нашего Господа и Бога и вести жизнь, сосредоточенную на себе и мире, — это ужаснее, чем не иметь настоящей веры.

Господь должен был родиться от девы не только для того, чтобы облечься телом этого мира в соответствии с порядком, но и для того, чтобы принять человеческую наследственность, в которой есть склонность ко всякому злу рода человеческого.

Если бы Он не облёкся таким человеческим, Его невозможно было бы искушать. Никакой дьявол не мог бы приблизиться к Нему в Его состоянии славы, и злые люди не могли бы находиться в Его присутствии. Поэтому Он не смог бы осуществить суд, для которого пришёл, как Он сказал: «На суд пришёл Я в этот мир» (Иоанн 9:39).

Суд был целью Его пришествия в мир, ведь путём суда Он изгнал князя мира сего (Иоанн 12:31) и затем устроил заново небеса и церковь, благодаря чему сделал возможным спасение тех из рода человеческого, кто любят Его и соблюдают Его заповеди. Его любовь и спасение распространяются и на язычников, которые, хотя и не знают Его, опосредованно приобщаются к Его жизни и свету, если живут в соответствии с данными им истинами.

Господь перестал быть сыном Марии, потому что, хотя и принял от неё человеческую наследственность, полностью избавился от неё тем, что прославил Своё человеческое.

Две величайшие заповеди

Иисус отвечал ему: первая из всех заповедей — Слушай, Израиль! Господь Бог наш — один Господь, и возлюби Господа твоего Бога всем сердцем твоим и всей душой твоей, и всем умом твоим, и всей твоей силой, — вот первая заповедь. Вторая подобная ей: возлюби ближнего твоего, как самого себя. Марк 12:29-31.

Словом «любовь» слишком часто злоупотребляют. Никто не сможет составить себе настоящего представления о том, что такое любовь, если не разграничит истинное и ложное понятие любви. Мир полон ложного, сентиментального понятия любви. Прежде всего: есть животная любовь и подлинно человеческая любовь. Животные любят своих детёнышей и любят себе подобных, а могут ещё любить животных других видов и людей. Все люди инстинктивно любят других, тогда как животная любовь естественна для животных. Если любовь человека остаётся на уровне животной любви, — это не та любовь, которую заповедовал Господь. О любви чисто животного типа в людях Господь ведь говорил так:

И если любите любящих вас, какая вам за то благодарность? Ибо и грешники любят тех, кто их любит. Лука 6:32.

Господь учил и о том, как нам истинно следует любить, говоря:

Вот заповедь Моя: да любите друг друга, как Я возлюбил вас. Иоанн 15:12.

Но как Господь любит нас? Любовь Господа имеет целью наше вечное благополучие. Он не придаёт никакого значения временному — тому, что относится только к этому миру, если это не способствует нашему благоденствию в царстве небесном. Предметы мира сего существуют едва ли миг сравнительно с вечной жизнью. Поэтому страдания и наслаждения, горе и счастье имеют значение для Божественного провидения Господа, или Его любовной заботы, лишь настолько, насколько они полезны для подготовки нас к вечной жизни. Животные виды любви, которые весьма далеки от любви к другим, каковой любовью Господь любит нас, направлены только на своё счастье, удовольствие или преуспевание здесь, на земле. 

Всякого рода горести, печали и страдания часто бывают полезны в том, чтобы привести нас к подлинным ценностям и смыслу жизни и так подготовить нас к жизни вечной. Таким образом, для формирования характера, как правило, не бывает ничего хуже, чем слишком лёгкая жизнь. И тем не менее, не только политики, но даже церкви в последнее время склонны настаивать на том, что надо сделать жизнь в этом мире по возможности лёгкой и беззаботной, и это считается христианским милосердием. При этом совершенно забывают главный пункт учения, столь часто цитируемый: «Ищите прежде царства Божьего и справедливости Его» (Матф. 6:33).

Когда церкви сосредотачивают своё внимание на улучшении материального положения живущих в мире, а не на подготовке людей к жизни в царстве небесном, это уже не христианские церкви (разве что только по названию), ибо они совершенно отошли от учения нашего Господа.

Сказанное не означает, что мы не должны помогать другим материально, когда у нас есть возможности для этого и когда наша помощь может быть им полезна, не освобождает их от ответственными и не приучает их к безделью. Но мудрый человек признает, что эта материальная помощь относительно неважна в сравнении с помощью человеку в его подготовке к вечной жизни.

Показателем господствующей материалистической точки зрения может быть следующее. Многие обеспокоены тем, что сотни миллионов человек в мире недоедают, особенно когда дети почти умирают от голода. Однако немногих тревожит то, что сотни миллионов детей умирают от духовного голода, не получая соответствующего питания, то есть любви и истин, которые ведут в вечную жизнь. Особенно грустно, когда дети растут без какого бы то ни было наставления в религии. Всё это не значит, будто нас не должно волновать то обстоятельство, что в мире так много голодных людей. Но если человек — подлинный христианин, его будет больше беспокоить то, что многие миллионы умирают от духовного голода. Сказанное свидетельствует о том, что хотя к церкви принадлежат миллионы, это уже не христианский народ, и лучшая характеристика, или высшее добро, большинства людей состоит в своего рода животном сострадании к подобным им человеческим существам.

Но как нам следует любить Господа? Господь учит нас так:

Если любите Меня, соблюдайте Мои заповеди. Кто имеет заповеди Мои и соблюдает их, тот любит Меня… и Я возлюблю его. Иоанн 14:15,21.

Если заповеди Мои соблюдаете, пребудете в любви Моей, как и Я соблюдал заповеди Отца Моего и пребываю в Его любви. Иоанн 15:10.

Отец Господа, само бесконечное Божественное — это Его душа, та «сила Всевышнего», которая осенила Марию и пребывала в Нём от зачатия. Относительно Своего человеческого, которое называется Сыном, Господь полностью следовал велениям Своей души. Так Он прославлял Своё человеческое до тех пор, когда Его человеческое тоже стало чисто Божественным. Он и Его Отец были одним, единым сущностью и личностью. 

Мы можем соединиться с Господом в Его любви, только если мы подчиняемся его заповедям.

Каждый согласится, что ребёнок, который любит целовать и обнимать свою мать и чтобы она целовала и обнимала его, но не слушается и всем своим поведением мучит и огорчает её, оставаясь безразличным к неудовольствию, которое он ей доставляет, — такой ребёнок не проявляет настоящей любви. Не проявляет любви и друг, радушный и сердечный, который при этом действует вопреки основным интересам своего друга. Между тем, есть многие, кто думают, будто могут верить в Господа и даже любить Его, и всё же не подчиняться Его заповедям.

Но пойдём дальше: каковы заповеди Господа?

Как мы уже говорили, одна из заповедей Господа такова: «Заповедь новую даю вам: да любите друг друга, как Я возлюбил вас» (Иоанн 13:34). Господь уже говорил, что заповедь «Возлюби ближнего твоего, как самого себя» — это одна из двух величайших заповедей. Это не новая заповедь, она была записана Моисеем. Но любить друг друга, как Господь возлюбил нас, — это была «заповедь новая», ведь Господь возлюбил нас так, как никто до Него не любил своего ближнего. Если мы сможем прийти к пониманию того, как Господь любит нас, мы сможем соблюдать эту новую заповедь.

Подлинной любви к Господу или к ближнему не может быть, если человек не избегает грехов против своего ближнего, ибо что это за любовь, если говоришь о своей любви к Богу и к ближнему и при этом грешишь против них?

Заповедь Господа юноше

Прочтём ещё:

Подойдя, сказал Ему: Учитель добрый! Что сделать мне доброго, чтобы иметь вечную жизнь? Он же сказал ему… Если хочешь войти в жизнь, соблюдай заповеди. Тот говорит Ему: какие? Иисус же сказал: не убивай; не прелюбодействуй; не кради; не лжесвидетельствуй; почитай отца и мать; люби ближнего твоего, как самого себя. Матф. 19:16-19.

Тем самым Господь сказал, что соблюдение Десяти заповедей — это средство наследовать вечную жизнь. Но Он учил, что недостаточно соблюдать их буквально, но необходимо следовать их духу тоже: «Вы слышали: не убивай… А я говорю вам, что всякий, гневающийся на брата своего напрасно, подлежит суду» (Матф. 5:21,22).

И ещё: «А я говорю вам, что всякий, кто смотрит на женщину с вожделением, уже прелюбодействовал с ней в сердце своем» (Матф. 5:28).

Сказав юноше, что наследовать вечную жизнь можно, только соблюдая заповеди, Господь добавил ещё: «Всё, что имеешь, продай и раздай нищим, и будешь иметь сокровище в небесах; и приходи, возьми крест и следуй за Мной» (Марк 10:21).

Несмотря на то, что Господь в притче по видимости говорил о предметах этого мира, всё сказанное им относится к царству небесному, к предметам духовным. Когда Он говорил о нищих, подразумевались главным образом «нищие духом», как провозгласил Он в десяти Заповедях Блаженства: «Блаженны нищие духом, ибо их есть царство небес». Точно так же, когда Он говорил о богатых, речь шла о «богатых духом». Духовные богатства — это знания, особенно те, которые относятся к Слову Божьему и к церкви. Что таков смысл, ясно из книги Откровения, где о богатых в одобрительном смысле сказано в обращении к Смирнской церкви: «Знаю твои дела, и скорбь, и нищету (впрочем ты богат)» (2:9). И у Луки: «Так бывает с тем, кто собирает сокровища для себя, а не в Бога богатеет» (12:21).

Богатые в неодобрительном смысле — это интеллектуалы, доктора наук, книжники как в иудейской, так и в христианской церквях, которые обладают обширными знаниями Библии, учения и философии, но употребляют их неправильно, приобретая на них почёт и власть, положение и известность, вместо того, чтобы смиренно служить царству Божьему.

Знание во всём его богатстве интерпретируется ими так, чтобы угождало им и их собственной славе. Вот то богатство, которое необходимо человеку продать, чтобы войти в царство Божье. Бедные в одобрительном смысле — это те, кто признают, что они сами по себе не знают дух Слова, и поэтому хотят, чтобы их научили. Таковые знают, что всё известное им о Слове Божьем, много это или мало, подобно стакану воды в сравнении с океаном относительно бесконечной истины, содержащейся в Слове Божьем, а также что не способны понять ничего в духе Слова Божьего, если им не будет дано от Господа с небес. Поэтому они скромны и считают себя бедными, хотя они «в Бога богатеют».

Последнее требование, чтобы войти в жизнь, по словам Господа — это «возьми крест и следуй за Мной» (Марк 10:21).

Взять крест — это подвергнуться испытаниям, или искушениям, принести себя в жертву, поступиться своей волей, чтобы жить в соответствии с волей Божьей, но сделать это не перед миром, а перед Богом.

Господь велел: «Не творите милостыни вашей перед людьми с тем, чтобы они видели вас… Пусть левая рука твоя не знает, что делает правая… Не молись в синагогах и на углах улиц, останавливаясь, чтобы показаться перед людьми… Молясь, не говорите лишнего… Когда поститесь, не будьте унылы, чтобы показаться людям постящимися… Но делай это всё втайне» (Матф. 6:1,3,5,7,16-18).

Все эти заповеди Господа в христианской церкви не принимались во внимание. Мужчины и женщины уходили в монастыри, где непрестанно молились. Некоторые искали славы мучеников. Многие добивались, чтобы об их пожертвованиях церквям, больницам, бедным и о других актах милосердия кричали на всех углах и они приобретали уважение и влияние за свои добрые дела, пусть не в небесах, так хотя бы на земле.

Сделать что-нибудь впечатляюще доброе, особенно если это сопряжено с опасностью или кажется великой жертвой, не так трудно. Злые люди часто более активно стремятся к героической славе, чем добрые. Нынче в моде стремление быть «преданным». Так вот никакая «преданность», никакая верность добрым и полезным свершениям не имеет значения, если прежде не воздержаться от грехов против Бога. Делать добро, не раскаявшись перед этим, — всё равно что доливать чистой воды в заражённую: сколько ни лей, вода всё равно остаётся испорченной.

Обратите внимание на последовательность заповедей Господа о том, как обрести жизнь вечную:

Не убивай; не прелюбодействуй; не кради; не лжесвидетельствуй; почитай своих отца и мать; люби ближнего твоего, как самого себя. Матф. 19:18,19; Марк 10:19. 

Любовь к своему ближнему следует за соблюдением остальных заповедей. Как сказано у Исаии: 

Омойтесь, очиститесь, удалите злые деяния ваши от очей Моих; перестаньте делать зло, научитесь делать добро. Исаия 1:16,17.

Большинство людей хотят любить, они хотят делать добро, но без соблюдения заповедей. Их жертвы Богу неугодны.

Лютер учил спасению одной верой, не обращая внимания на то, чему учил Господь. Правда, Лютер говорил, что для спасения существенна любовь к Господу, но он не придал значения словам Господа: «Кто имеет заповеди Мои и соблюдает их, тот любит Меня» (Иоанн 14:21).

Прокажённый Нееман

Этот принцип в целом иллюстрируется историей Неемана, военачальника сирийской армии, который был великим человеком в Сирии и другом царя, но страдал проказой.

Прослышав о способностях пророка из Израиля, он направился к Елисею с письмом и большим сокровищем просить, чтобы тот излечил его от проказы.

Елисей не принял его в своём доме, а выслал слугу сказать ему, чтобы он пошёл, омылся семь раз в Иордане, и тогда излечится. Нееман очень разгневался на это и ушёл, говоря, что думал, что пророк выйдет к нему, призовёт имя Иеговы, возложит руку свою на прокажённое место и излечит его.

Раб Неемана сказал ему: «Если бы что-нибудь важное сказал тебе пророк, разве не сделал бы ты? Тем более, когда он сказал только "Омойся, и будешь чист"?» Тогда Нееман сделал как было велено и излечился.

Проказа означает нечистое состояние духа, в котором человек имеет некоторую веру, но не живёт по ней. Чтобы очистить свой дух, такой человек может желать совершить нечто героическое. Охваченный сильным чувством, он бывает готов на подвиг ради спасения — чтобы стать «преданным».

Река Иордан символизирует первые простые истины жизни, соблюдение Заповедей в их очевидном смысле. Подчинение этим простым истинам — вот первое, что даёт человеку возможность переправиться в небесный Ханаан, в царство Божье. Семь раз омыться в реке Иордане — это покаяться и очиститься путём воздержания от зла и грехов против Бога в повиновении Заповедям.

Если бы такое намерение считалось главным в христианской религии и ему бы следовали, насколько лучше мог стать мир! В более широком смысле к соблюдению Заповедей относится воздержание от гордыни, тщеславия, заносчивости, самодовольства и интеллектуализма, — все эти грехи подразумеваются в духе Десяти заповедей, что будет показано дальше.

ЧАСТЬ ВТОРАЯ

Объяснение отдельных глав Бытия и других книг Библии на основе работы Эммануила Сведенборга «Тайны небесные»

ВВЕДЕНИЕ
Исполнение закона

Известно, что Господь исполнил Закон. Но что подразумевается под исполнением Закона Господом?

Под законом в самом узком смысле понимаются Десять заповедей. В более широком смысле под Законом понимается Пятикнижие Моисеево, например, где сказано об очищении Марии: «Дни очищения по закону Моисееву» (Лука 2:22).

Часто упоминаются «Моисей и пророки», например, в том месте, где Господе сказано: «И, начав от Моисея, из всех пророков изъяснял им сказанное о Нём во всех Писаниях» (Лука 24:27).

В самом широком смысле всё Слово Господа — это Закон. Вообще под исполнением Господом Закона понимается либо то, что Он исполнил все пророчества о Нём, в частности пророчество о Его распятии, либо то, что Он исполнил нравственный Закон, в частности Десять заповедей, и что Он поэтому безгрешен. Однако исполнение Им закона включает в себя гораздо большее.

Но прежде чем продолжить, заметим, что правоверные протестанты думают, что человек не может исполнить Закон и что по этой причине исполнение Закона не может быть средством спасения. Такое представление они основывают на утверждении Павла: «Поэтому мы заключаем, что человек оправдывается верой независимо от дел, предписанных законом» (Рим. 3:28).

Под законом здесь подразумевается закон обрядов, а не Десять заповедей, что очевидно из двух предыдущих глав, в которых написано:

Так что они наполнены всякой неправедностью, блудом, нечестием, корыстолюбием, злобой, полны зависти, убийства, распрей, обмана, злонравия… Они знают суд Божий, что делающие такое достойны смерти; однако не только делают это, но и делающих одобряют. Рим. 1:29,32.

А мы знаем, что есть суд Божий по истине против делающих такое… Но по упорству твоему и нераскаянному сердцу ты сам себе собираешь гнев на день гнева и откровения праведного суда от Бога, который воздаст каждому по делам его. Рим. 2:2,5,6.

Апостолов в то время волновал вопрос о том, что в Законе Моисеевом предписывалось обрезание и запрещалось есть некоторые виды мяса, например свинину. Именно такого рода законы были отменены для христиан, а не Десять заповедей.

Христиане признают, что жизнь Господа — это пример, которому мы должны следовать, образец. Почему тогда, если Господь исполнил Закон, не должен его исполнять человек? Многие подчиняются закону Десяти заповедей ради собственной репутации, даже не имея веры, то есть ходят в церковь на богослужения, почитают отца и мать, не убивают, не крадут, не прелюбодействуют и не лжесвидетельствуют. Так если не имеющие веры могут исполнять всё это ради себя и своей репутации, почему для верящих невозможно такое поведение ради Бога? 

Но, как сказано выше, исполнение Господом Закона заключает в себе значительно больше, чем просто соблюдение Десяти заповедей. Читаем:

Не думайте, что Я пришёл нарушить… не нарушить пришёл Я, но исполнить. Ибо истинно говорю вам: доколе не прейдут небо и земля, ни одна йота или ни одна черта не прейдет из закона, пока не исполнится всё. Матф. 5:17,18.

Скорее небо и земля прейдут, нежели одна черта из закона пропадёт. Лука 16:17.

Йота — самая маленькая буква в древнееврейском языке, а под чертой подразумевается крючок у буквы. 
Сравните это с тем, что сказал Господь: «И, начав от Моисея, из всех пророков изъяснял им сказанное о Нём во всех Писаниях» (Лука 24:27).

Объединив смысл приведённых выше цитат, можно понять, что каждая йота и каждая черта у Моисея и пророков говорит о Господе и что не было ни одной йоты или черты, которую Он не исполнил. Но вот вопрос: как это возможно?

Библия, или Слово Божье

В наше время многие согласятся, что не следует быть буквалистами, что мы должны искать дух Слова Божьего или Библии, не останавливаясь на одной лишь букве, как сказано у Павла:

Он дал нам способность быть служителями Нового завета, не буквы, но духа, потому что буква убивает, а дух животворит. 2 Кор. 3:6.

Чтобы нам служить Богу в обновлении духа, а не по старости буквы. Рим. 7:6.

То обрезание, которое в сердце, — по духу, а не по букве. Рим. 2:29.

Но если мы будем рассматривать лишь дух, не принимая во внимание букву, с чем мы останемся? Ищущие одного лишь духа часто говорят о «евангельском духе», но в вопросе о том, что такое этот дух, они весьма невразумительны. Иногда это называется «все люди — братья, один Отец у них — Бог», но что касается отцовства Бога и братства людей — об этом имеются неопределённые и разнообразные понятия и нет согласия.

Некоторые полагают, что евангельский дух выражают десять Заповедей Блаженства, но не имеют ясного представления о том, кто такие «нищие духом» и «кроткие». Понятие, извлекаемое из этих заповедей, часто связано с сентиментальным представлением о Христе как о чистой любви, лишённой всякого суда, то есть какой-либо определённой позиции, что совершенно противоречит учению евангелий, в которых мы читаем, что Господь творил суровый суд, например изгонял воров их храма и обличал лицемерных фарисеев. Другие надеются найти духовный смысл во всех частях Библии, но этот смысл и для них неясен и сомнителен.

Слово, рассмотренное духовно, есть Божественный человек. Его дух — это душа этого человека, а буква — тело.

Буква без духа — это труп. Дух без буквы — это привидение или бестелесный призрак, нечто бесформенное и неопределённое, о котором нельзя прийти к согласию.

Принимающие во внимание только дух и только букву занимают две крайние позиции. Где же золотая середина? Она в том понимании, что тело Слова Божьего — это его буква, а его душа — это дух; и то и другое — от Бога.

Неочевидно, что Ветхий завет вплоть до мельчайших подробностей повествует о нашем Господе, и не так просто понять, как Господь мог исполнить все мельчайшие подробности книг Ветхого завета во время Своей жизни на земле.

Когда Господь жил на земле вместе со Своими двенадцатью апостолами, они видели Его как человека и Его личность производила на них глубокое впечатление. Однако знали они о Нём относительно мало. Они наблюдали Его дела и слушали Его учение, а Его внутренняя жизнь, Его борьба и сражения были скрыты от них за исключением редких эпизодов, например в Гефсимании и на Голгофе.

Господь не мог открыть Свои внутренние мысли апостолам, ведь это были слишком простые люди, чтобы что-то понять. Да и склонности к разумению у них не было, поскольку даже Иаков и Иоанн, двое из трёх главных апостолов, имели безрассудство попросить воссесть с Ним в Его царстве, один по правую руку, другой по левую. Поскольку апостолы не были готовы войти в самые внутренние истины веры, Иисус сказал им: «Ещё многое имею сказать вам; но вы сейчас не можете вместить. Когда же придёт он, дух истины, то наставит вас на всякую истину» (Иоанн 16:12,13).

И всё же вся внутренняя и скрытая жизнь Господа содержится в Законе и пророках, раз Господь раскрыл их, как они есть, в краткой и общей форме двум Своим ученикам, пока они шли с Ним по дороге в Эммаус. Об этом читаем:

Он сказал им: глупые и медлительные сердцем, чтобы верить всему, что говорили пророки! Не так ли надлежало пострадать Христу и войти в славу Свою? И, начав от Моисея, из всех пророков изъяснял им сказанное о Нём во всех Писаниях. Лука 24:25-27.

Ной и голубь

Эммануил Сведенборг в своём труде «Тайны небесные» объёмом в 12 больших томов, разъяснил книги Бытие и Исход относительно их духовного смысла. Здесь не стоит и пытаться передать даже краткое содержание этого труда из-за небольшого объёма книги. Рассмотрим лишь основные мысли нескольких глав. Мы уже говорили об Адаме и Еве, о дереве жизни и дереве знания добра и зла и о змее.

Теперь перейдём к эпизоду из повествования о Ное.

Адамом обозначена первая, или древнейшая, церковь на земле, Ноем — вторая, или древняя. В Слове Господа о церкви часто говорится как о человеке, обычно как о женщине. Церковь называется женой Господа, например в книге Откровения, где Новый Иерусалим назван женой Агнца.

У пророков об Иуде говорят как о неверной жене. Такая форма выражения дошла до наших дней в отношении народов. Например, американцев называют «дядя Сэм», англичан — «Джон Буль», французов — «Марианна». Упоминаемые в первых двенадцати главах Бытия личности не означают буквально определённых людей, как и события не являются буквально событиями. Например, потоп не был буквально наводнением, это были зло и ложь, затопившие всё. В том же значении Господь употребил слово «потоп», когда говорил о потопе, который смыл дом, построенный на песке.

У рода человеческого были свои младенчество, детство и зрелость. При том, что повествование Слова в его историческом смысле рассказывает о последовательной смене церквей в прошлом, оно применимо и отдельно к любой реально существующей церкви, и к любому человеку, который возрождается, ведь история жизни каждого отдельного человека аналогична истории человечества. В высшем смысле Слово повествует о жизни нашего Господа.

Потоп, как признано со времени раннего христианства, означает искушения. Духовные искушения наступают у человека или у церкви, когда начинает набирать настоящую силу любовь к Господу, к Его Слову и к своему ближнему. Когда человек обретает эти виды любви, у него начинают возникать сомнения и неясности, и даже до такой степени, что он начинает думать, будто его вера и духовная жизнь гибнут, — он впадает в искушения, он страдает от страха потерять свою духовную жизнь, временами до отчаяния. Чем сильнее его любовь к Господу и к Его Слову, тем больше он страдает при мысли об утрате такой жизни любви и веры. Между тем избавиться от этих сомнений ему нелегко. Множество возражений против веры приходят ему на ум и терзают его. Воды означают истины, но каждое слово имеет и противоположное значение. Разрушительный водяной потоп означает ложные понятия и рассуждения.

Ной открывает окно и выпускает сначала ворона, затем голубя

После того, как человек перенёс страдания искушений, сомнений и неясностей, ложные понятия обычно продолжают беспокоить его. Несмотря на то, что он преодолел искушения, необходимо время, чтобы полностью устранить ложные рассуждения.

Окно для дома или для ковчега — то же самое, что глаз для тела, а глаз означает внутреннее зрение ума. То, что Ной открыл окно и выпустил ворона, означает, что ложь продолжает досаждать. Человек в этом состоянии обладает определённым внутренним светом, подобным свету ранней зари, который он приобрёл, преодолев искушения, но всё же ночная тьма ещё не рассеялась. По мере своего развития он приходит к новой, святой вере в доброе и истинное. Эта новая вера изображена голубем, которого выпустил Ной.

Голубь

Как известно из евангелий, голубь изображает Дух — Дух Божий или Святой Дух. Словосочетание «Святой Дух» не встречается в Ветхом завете, но часто встречается «Дух Иеговы» (обычно переводится «Дух Господень»), а также «Дух Божий» и «Дух Господень». В трёх местах Ветхого завета — один раз в Псалтири и дважды у Исаии — встречается словосочетание «дух святости» (в Библии короля Иакова неверно переведено «Святой Дух»).

Объяснение того, почему о Святом Духе не говорится в Ветхом завете, дано в Евангелии от Иоанна: «Это сказал Он о духе, который должны принять верующие в Него: ибо ещё не было Духа Святого, потому что Иисус ещё не был прославлен» (Иоанн 7:39).

В Библии короля Иакова сказано: «не было дано им Духа Святого»
. Смысл совершенно изменялся от добавления этого «дано им», которого нет в греческом оригинале. Есть и другие места, в которых переводчики заменяли или добавляли слова в своих переводах Библии, чтобы согласовать её со своим богословием, искажая греческий текст. Пример тому можно найти в Библии короля Иакова, Матфей 24:3, где слова «конец века» (по-гречески aion) неверно переведены «конец света».

Что голубь символизирует дух, ясно видно у Матфея, где сказано: «Увидел Иоанн Дух Божий, который спускался, как голубь» (Матф 3:16).

В Библии с параллельными местами можно найти ссылку на Исаия 11:1,2, где читаем: «И произойдёт отрасль от ствола Иессеева… и успокоится на нём дух Иеговы».

У Марка просто сказано: «Увидел Иоанн… Дух, как голубя, сходящего на Него» (1:10). А у Луки сказано: «Дух Святой спустился на Него в телесном виде, как голубь» (Лука 3:22).

В Иоанн 1:32 приведены слова Иоанна Крестителя: «Я видел Дух, как голубя, сходящего с неба и пребывающего на Нём». Выше сказано, что голубь означает «Дух Божий» и «Дух», тогда как в пророчестве Исаии говорится о «Духе Иеговы».

Как согласовать эти отрывки? Слово, переводимое как «дух», в древнееврейском и древнегреческом изначально означает воздух, ветер и дыхание. Воздух означает или подразумевает дыхание Бога, то есть Его Дух.

В седьмом стихе второй главы Бытия читаем: «И образовал Иегова Бог человека из праха земного, и вдунул в его ноздри дыхание жизни, и стал человек душою живой». Под «дыханием жизни» здесь подразумевается не животная жизнь человека, а его духовная жизнь, благодаря которой человек становится духовно живой душою, — жизнь, в которую входят «узким путём, ведущим в жизнь» (Матф. 7:14), о которой говорил Господь: «Я пришёл, чтобы имели жизнь, и имели её с избытком» (Иоанн 10:10).

Именно эту жизнь подразумевал Господь, где сказано: «Он дунул, и говорит им: примите Дух Святой» (Иоанн 20:22).

Очевидно, что дыхание Бога Иеговы — это дух Бога Иеговы, а дыхание Господа Иисуса Христа — это Его дух, исходящий и принимаемый человеком. Как церковь могла прийти к той мысли, что Святой Дух — это личность от начала, — это действительно странно, поскольку в Слове нет подтверждения этой мысли и мысль эта безрассудна. У Иоанна Святой Дух назван духом истины (16:13). Именно дух истины нашего Господа исходит от Него и приемлется умами людей.

Перед пришествием Господа на землю этот дух истины или дух Бога Иеговы вдохновлял людей. (Буквальное значение слова «вдохновлять» — «вдыхать в»). Когда человечество настолько совратилось, что не могло более принимать дух Бога Иеговы, Господу пришлось прийти в мир путём рождения в нём, сойти на более низкий уровень, где Он — «путь, истина и жизнь», чтобы от Себя продолжать вдыхать в людей дыхание новой жизни — вдохновлять их.

В мире Бог Иегова принял человеческую сущность, родившись от девы, как написано: «Дух Святой найдёт на тебя, и сила Всевышнего осенит тебя» (Лука 1:35). Дух Святой — это Божественная истина, а сила Всевышнего — это Божественное добро любви; и то и другое исходит от Бога Иеговы.

При крещении Господа произошло новое бесконечное втекание Божественной истины от Бога Иеговы, который есть душа нашего Господа Иисуса, в Его человеческое, называемое Сыном.

Благодаря втеканию самого Божественного, бесконечного Божественного в Его человеческое, это человеческое постепенно сделалось Божественным человеческим, и всё бесконечное могущество Бога Иеговы было перенесено в это Божественное человеческое, о чём Господь сказал после Своего воскресения: «Дана Мне всякая власть на небесах и на земле» (Матф. 28:18).

Божественное и человеческое, которые называются Отцом и Сыном, составляли совершенно одно, единое сущностью и личностью, как душа и тело одного человека.

Этот процесс становления человеческого Божественным называется в евангелиях прославлением. Что это был постепенный процесс, показывает Евангелие от Иоанна:

Когда он вышел, Иисус сказал: ныне прославился Сын Человеческий, и Бог прославился в Нём. Если Бог прославился в Нём, то и Бог прославит Его в Себе. Иоанн 13:31,32.

Отче! Прославь имя Твоё… И прославил и ещё прославлю. Иоанн 12:28.

Это же евангелие учит о том, что Господь полностью не был прославлен, то есть не стал Божественным и поэтому единым с Отцом сущностью и личностью, пока не свершилось воскресение: «Ученики Его сперва не поняли этого; но когда прославился Иисус, тогда вспомнили, что так было о Нём написано» (Иоанн 12:16).

А незадолго до распятия Он сказал: «Пришёл час прославиться Сыну Человеческому» (Иоанн 12:23).

И только после того, как наш Господь полностью прославился и воскрес из мёртвых, Его Святой Дух стал исходить от Него, что изображено дуновением на учеников.

Поскольку этот долгий процесс прославления начинался с детства Господа, о Святом Духе говорится в начале евангелий. Однако, как показано выше, Святой Дух в его совершенстве не существовал до тех пор, когда Господь воскрес во всей полноте Своего прославленного Божественного человеческого. При крещении Господа «Дух Божий», о котором говорится у Матфея, сошедший на Иисуса, был втеканием в Него Божественной истины из Его Божественной души, которая называется Отцом, а не той Божественной истиной, которая впоследствии исходила от Него и принималась другими. Правда, она названа Святым Духом у Луки, но это потому, что процесс прославления уже был в действии. Но то, что это ещё не был сам Святой Дух, который исходил от Него, очевидно из слов, сказанных позже:
Ещё не было Духа Святого, потому что Иисус ещё не был прославлен. Иоанн 7:39.

Голубь в рассказе о Ное означает или изображает добро и истины веры, в которых пребывает человек, будучи вдохновлённым Духом Божьим.

Сказано, что Ной первый раз выпустил голубя, чтобы видеть, сошла ли вода с лица земли. Когда в человека вдыхаются первые истины веры, ложные понятия всё ещё волнуют его ум, поскольку он ещё не пребывает в свете достаточно ясном, чтобы различить, что истинно, а что ложно. Поэтому эти истины веры подобны тем истинам Слова, которые Господь называл семенами, поначалу неспособными укорениться из-за лжи, приросшей к человеку. 

Из-за того, что наводнение оставалось ещё на поверхности всей земли, голубь не нашёл места покоя для ног своих и возвратился к Ною. Это означает, что из-за лжи, всё ещё остающейся с человеком, дух не может быть свободен и возвращается к Ною, в пределы ковчега, то есть в церковь, обозначенную Ноем, и это происходит с любым человеком в подобном состоянии. Тот, кто находится в таком сумрачном состоянии, полагает, что добро, творимое им, и истины, которые он мыслит, исходят от него самого, и присваивает их подобно тому, как Ной забирает обратно голубя.

Иоанн Креститель сказал: «Не может человек ничего принять, если это не будет дано ему с небес» (Иоанн 3:27). Несмотря на то, что человек может в некоторой степени знать об этом, поскольку читал в Слове или слышал в церкви, он всё равно твёрдо уверен, что добро, творимое им, и истины, которые он мыслит, — его собственные, так что ещё долго он не понимает, что всё это — от Бога с небес.

«Он (Ной) простёр руку свою, и взял его, и принял к себе в ковчег» (Бытие 8:9). Рука, как и мышца, означает силу, ибо сила тела проявляется посредством мышц и рук; поэтому в Слове часто упоминаются рука и мышца Иеговы, которыми обозначаются Его сила и всемогущество, например в Псалтири:

Иегова поддерживает его Своей рукой. Пс. 36:24.

Ты - Бог, творящий чудеса; Ты явил могущество Своё среди народов; Ты избавил мышцею народ Твой. Пс. 76:15,16.

Воспойте Иегове… Его правая рука и святая мышца Его доставили Ему победу. Пс. 97:1.
Небеса — дело Твоих рук. Пс. 101:26.
В отрицательном смысле рука изображает тщетность надежды человека на собственные силы, как у Исаии (2:8): «Они поклоняются делу рук своих».

То, что Ной простёр руку свою и взял голубя, означает, что человек думает, будто может обрести истины веры собственными силами. Большинство сановников церкви говорят, что вся власть от Господа и потому вся вера от Господа, но втайне они уверены, что обрели все истины веры своими силами.

По прошествии семи дней, что значит в состоянии святости, голубь опять был выпущен и возвратился со свежим масличным листом. Маслина означает любовь к Богу и к ближнему, и по этой причине Господь пребывал на Масличной (Елеонской) горе. Плоды, как известно, означают дела, в частности дела любви к Богу и ближнему. Листья означают истины веры. Поскольку вера без дел не спасает, Господь и проклял дерево, имевшее листья, но не имевшее плодов.

Масличный лист в клюве голубя означает некую малейшую истину веры, истину жизни, которую вдохнул Дух Божий.

Только через следующие семь дней, то есть в следующем состоянии святости, голубь был вновь выпущен. На этот раз голубь был свободен и уже не возвратился, ибо иссякла вода на земле. Свободное состояние голубя после его заключения в ковчеге и затем Ноя, когда он вышел из ковчега, заставляют вспомнить слова Господа: «И вы познаете истину, и истина сделает вас свободными… Всякий, делающий грех, есть раб греха… Итак, если Сын освободит вас, то истинно свободны будете» (Иоанн 8:32,34,36).

Никто не считает себя более свободным, чем тот, кто надеется только на себя и собственную способность находить истину без чьей-либо помощи. И тем не менее, такой человек — раб собственной гордыни и самоуверенности, и никогда не найдёт истину, как бы усердно не искал. И напротив, тот, кто надеется на Господа и Его Слово, — свободен, ибо в самом существе Бога заключено стремление дать человеку свободно находить истину и жить по ней свободно и счастливо. 

Вавилонская башня

У всех церквей и цивилизаций были свои младенчество, детство и зрелый возраст, за которым следовал упадок. Когда церковь приходит к своей духовной гибели, пусть даже она ещё многие века затем продолжает существовать как организация внешне, возникает новая церковь. Древнейшая церковь, изображённая Адамом и его потомками, в своём конце была сначала изгнана из рая, а затем погибла в изобилии зла и лжи, изображённом потопом, и была образована новая церковь, которая именовалась Ноем и его сыновьями. Позже Авраам и его потомки образовали церковь, которая погрязла в лицемерии и которую судил Господь в Своём пришествии в мир, после чего была основана христианская церковь. Гибель христианской церкви и суд Господа над ней в Его втором пришествии предсказаны в Новом завете в книге Откровения. В соответствии с этим предсказанием основана новая церковь, названная в книге Откровения Новым Иерусалимом или, по-латыни, Nova Hierosolyma.

Гибель Ноевой церкви изображена эпизодом о вавилонской башне.

Читаем: «На всей земле были одни уста и одни слова» (Бытие 11:1).

Уста и слова означают учение, или принципы, церкви, поскольку устами и словами учение передаётся от одного человека другому. Одни уста и одни слова означают то, что тогда было одно учение, или единые принципы. Церковь, названная Ноем, в состав которой входили и его потомки, была широко распространена. Многие народы, окружавшие землю Ханаанскую, принадлежали к этой церкви. Среди этих народов существовали самые разные виды богослужения и учений, но это разнообразие было согласным, гармоничным, благодаря чему они были едины и составляли одну церковь.

До тех пор, пока в разных организациях церкви в разных странах присутствует дух внутреннего, то есть подлинного, милосердия, они составляют единое целое, потому что все они обладают доброй волей и благодаря этому понимают друг друга.

Возьмём для примера двух людей, которым свойственны добрая воля и смирение, но которые расходятся в положениях учения. Если один из них, общаясь с другим, указывает на заблуждение другого, тот тщательно анализирует критику в свой адрес, чтобы понять, есть ли в ней истина, а если находит, помолившись Господу, что истина есть, изменяет свою точку зрения. Тогда он может указать и на ошибки в этой, принятой им, точке зрения. Таким образом, хотя каждый и продолжает считать более важным нечто своё, в общении между ними развивается постоянно совершенствующееся согласие. Если же они лишены смирения и доброй воли, между ними растёт противостояние в несоответствии учений. Точно так же дело обстоит с церквями. Если бы все церкви пребывали в доброй воле и были готовы смирить себя перед Словом Божьим, отказаться от дорогих им представлений, которые не соответствуют Слову Божьему, они были бы внутренне едины. Это отнюдь не означает, что необходимо всемирное объединение церквей ценой отказа от истины или искажения её. Например, если верящие в Божественное происхождение Слова Божьего и поэтому в то, что Господь Иисус Христос — это их Господь и их Бог, пойдут на компромисс и объединятся с теми, кто считают Библию произведением человеческого ума и отрицают непорочное зачатие и Божественность Господа, у них всё равно не будет ничего общего в духовном плане. Когда дело доходит до компромисса в отношении самой сущности веры, торжествуют не имеющие веры в Слово Божье и всякая живая вера гибнет.

Широко распространённое представление о милосердии предписывает воздерживаться от громкого разоблачения ложных понятий. Но это не христианское представление, ведь Господь осуждал ложные понятия тех, среди кого Он жил на земле, в самых резких выражениях; однако делал Он это из чистой любви, говоря: «Иерусалим! Иерусалим! Убивающий пророков и камнями побивающий посланных к тебе! Сколько раз хотел Я собрать детей твоих, как птица птенцов своих под крылья, и вы не захотели!» (Лука 13:34).

Объединение церковных организаций обычно имеет целью укрепление власти и влияния, защиту от общих врагов, создание выгодного представления в глазах общественности или снижение расходов на содержание церкви. Такое объединение не имеет ничего общего с доброй волей или милосердием, хотя и может быть похоже внешне. Точно так же и бандиты дружат между собой, чтобы защитить себя или чтобы объединиться ради общих целей.

О строителях вавилонской башни сказано, что они двинулись с востока. Восток, или восход, означает любовь к Господу и милосердие. Уйти с востока означает отойти от любви и милосердия.

И сказали они: пойдём построим себе город и башню высотой до небес и сделаем себе имя. Бытие 11:4.

Город означает учение, доктрину, а башня в неодобрительном смысле означает высокомерие, происходящее от любви в первую очередь к себе. «Высотой до небес» означает, чтобы властвовать даже над небесным, или Божественным церкви. «И сделаем себе имя» означает, что они хотели создать себе репутацию, которая давала бы им власть.

В природе человека, который не был возрождён, — стремиться к могуществу и влиянию, жаждать власти и господства над другими. Руководители церкви, имеющие такие стремления, выдумывают учения, служащие их власти и авторитету. В христианской церкви примерами таких притязаний служат власть принимать или не принимать в небеса, мысль о призвании Господом к служению, тогда как часто такое призвание существует лишь в воображении как реакция на собственный честолюбивый замысел. Любое положение учения, принятое церковью или общиной ради влияния или известности, любая политическая позиция, которая не подчиняется смиренно Слову Господа, какими бы ни были возможные последствия, но стремится к преуспеванию в этом мире или к увеличению своей численности или богатства, становится городом Вавилоном или Вавилонской башней.

Когда начинает преобладать такая позиция, чтобы предотвратить осквернение, говорится, что Господь сойдёт и смешает язык их, так чтобы один не понимал речи другого (Бытие 11:7). Это означает, что внутренняя истина Слова Божьего отнимается у них и они остаются «в букве», которая непонятна и о которой они начинают спорить и дискутировать, так что у них нет согласия и они лишаются своей власти.

В нижеприведённых отрывках буквалисты будут мыслить о человеке Аврааме, но мыслящие глубже поймут, что Авраам изображает Господа, детьми которого мы можем стать. Исааку также было сказано: «Благословятся в семени твоём все народы земные» (Бытие 26:4), и Иакову: «Да будут благословляющие тебя благословенны» (Бытие 27:29).

Патриархи

От начала христианской церкви и до наших времён многими было признано, что патриархи — это прообразы или изображения Мессии, которому предстояло прийти.

Некоторые понимали, что Господа изображает Израиль, из-за стиха в евангелиях: «Он встал, взял младенца и мать Его ночью и пошёл в Египет… чтобы сбылось сказанное Господом через пророка, который говорит: из Египта воззвал Я сына Моего» (Матф. 2:14,15). Этот отрывок ссылается на следующее место: «Когда Израиль был юн, Я любил его и из Египта вызвал сына Моего» (Осия 11:1).

Что Авраам был также прообразом Мессии, которому предстояло прийти, и поэтому изображал Господа, очевидно из того, что часто говорится в Бытии об Аврааме: «Благословятся в тебе все племена земные» (12:3, 18:18). Никто ведь не благословляется в Аврааме или во имя Авраама, но все благословляются в Господе, в Мессии, которого Авраам изображал или которому служил прототипом. Это подтверждается также следующим стихом: «Познайте же, что верующие есть сыны Авраама» (Гал. 3:7), и словами Иоанна Крестителя в евангелиях: «Не думайте говорить в себе: "Отец у нас Авраам", ибо говорю вам, что Бог может из камней этих воздвигнуть детей Аврааму» (Матф. 3:9).

Призвание Аврама

В начале двенадцатой главы Бытия читаем: «И сказал Иегова Авраму: уйди из земли твоей… из дома отца твоего в землю, которую Я покажу тебе» (12:1).

Аврам здесь изображает Господа в Его раннем детстве. Он изображает также присутствие Господа с человеком. Жизнь человека, если он возрождается, или рождается заново, — это образ жизни Господа.

Господь начал прославлять Себя, то есть совершенствовать свою человеческую природу, или делать её Божественной, с раннего детства, про что и говорил Он в двенадцать лет Марии и Иосифу: «Или вы не знали, что Мне должно быть в том, что принадлежит Отцу Моему?» (Лука 2:49).

Со своей стороны, человек не возрождается, или не рождается заново, пока не достигнет зрелости. Затем, рождение заново предполагает пришествие Господа к человеку, Его рождение в человеке.

Это новое рождение обозначено тем, что Иегова сказал Авраму пойти из его земли в Ханаан. Общеизвестно, что земля Ханаанская означает небеса, почему и в духовных песнях часто встречается выражение «небесный Ханаан». Но небеса — это не просто то место, куда мы уходим после смерти, ведь Господь говорил: «Царство Божье — внутри вас» (Лука 17:21).

Слова, сказанные Авраму, имеют очень близкий смысл к тому, что Господь сказал Своим ученикам:

Кто любит отца или мать больше Меня, не достоин Меня; и кто любит сына или дочь больше Меня, не достоин Меня. И кто не берёт крест свой и не следует за Мной, тот не достоин Меня. Матф. 10:37,38.

От чего эти слова требуют отказаться? Мы должны отказаться от тех видов нашей любви, которые нацелены на внешний мир, и обратиться к царству Божьему, которое внутри нас, в котором царствуют внутренняя любовь к Господу и духовное милосердие, нацеленные на вечное благополучие ближнего. Это не уход от мира с его занятиями и развлечениями, а вознесение нашего духа, господствующей любви и её радости над миром, так чтобы царство Божье, царство небесное внутри нас было более реальным и имело безмерно большее значение, чем внешний мир.

Такое вознесение невозможно прежде, чем мы приведём в порядок свою нравственную, гражданскую и общественную жизнь. Рассмотрим рассказ о юноше, подошедшим к Господу и спросившим, что ему делать, чтобы наследовать вечную жизнь. Сначала Господь ответил: «Знаешь заповеди: не прелюбодействуй, не убивай, не кради, не лжесвидетельствуй, не мошенничай, почитай отца твоего и мать». Когда же юноша сказал, что соблюдал все эти заповеди, написано: «Иисус, взглянув на него, полюбил его» (Марк 10:21). Будучи уже готовым, он мог перейти в новое состояние, если хотел, но для этого ему нужно было продать всё, что имел, взять свой крест и следовать за Господом. Иначе говоря, чтобы поступить по велению Господа, ему следовало расстаться сердцем с тем, что принадлежит этому миру, как с главным в его жизни. «Ищите же прежде Царства Божьего и справедливости Его, и это всё приложится вам» (Матф. 6:33).

В большей части Бытия рассказывается о переходах в Ханаан и из него. Аврам входит в землю Ханаанскую, а позже уходит в Египет. Затем он возвращается в землю Ханаанскую и далее идёт в землю Филистимскую, откуда приходит обратно в Ханаан. Исаак уходит в землю Филистимскую и возвращается в Ханаан. Иаков путешествует в Месопотамию в Сирии и возвращается, потом уходит в Египет и, наконец, Сыны Израиля
 приходят опять в землю Ханаанскую.

Как было сказано, Ханаан означает царство Божье, или царство небесное, в отношении человека — царство Божье внутри человека, тогда как страны вокруг Ханаана означают более низкие области ума.

Духовная жизнь человека состоит из восхождений и нисхождений, постоянно сменяющих друг друга. Человек может подниматься в то, что принадлежит духу, и в соответствии с картиной, открывшейся ему при этом возвышении в духовное, он должен, спустившись, изменить порядок своего внешнего ума и своей жизни. На основе такого нового порядка внешних, или явных, ума и жизни он может вновь взойти в теперь уже более широкое духовное зрение, и так неоднократно. Этим путём человек совершенствуется как относительно предметов духовных, так и относительно своей жизни в мире. Полностью этот процесс с бесчисленными его подробностями раскрывается в объяснении Бытия и Исхода, данном в книге «Тайны небесные» Эммануила Сведенборга. Лишь очень немногое из этого труда, как уже говорилось, можно рассказать в данной книге, но есть надежда, что хоть малейшее представление удастся передать читателю.

То, что Аврам в первый раз был призван идти в Ханаан, как было уже упомянуто, означает чувство любви к Господу во внутреннем духа. Такую любовь мы называем небесной любовью, и от неё происходит новый взгляд на Господа и Его царство. У Господа в детстве это была новая любовь к Иегове и новый взгляд на Него, от которого Он был зачат и который был душой в Нём. Многое происходит в этом возвышенном состоянии ума, описанном в 12 главе Бытия, о чём мы сейчас говорить не будем.

Аврам идёт в Египет

Пробыв в таком возвышенном состоянии некоторое время, Господь (и человек по образу Его) должен сойти в Египет.

В «Небесных тайнах» говорится, что «Египет» означает «научное». В Писаниях Сведенборга слова иногда употребляются в значении, отличном от обыденного, поскольку эти слова призваны передать новые понятия. В латинском языке, на котором Сведенборг писал свои работы, как во французском, голландском, немецком и других языках, есть два слова со значением «знать» и поэтому два слова для понятия «знания». В латыни есть слова scire «знать, ведать» и scientifica «знания, научное», от которых происходят английские слова science и scientific; наряду с тем есть латинские слова cognoscere «познавать, узнавать» и cognitiones «познания, исследования», от которых происходят английские слова cognize и cognitions, родственные глаголу know.

У человека есть две памяти: внутренняя, или тайная, и внешняя, или явная. Внутренняя память — это его книга жизни, по которой он судится после смерти, в которой заключено всё принадлежащее его духу и где словно бы записано всё, чем он жил, включая и то, о чём он забыл своей сознательной, или внешней, памятью. В наше время общеизвестно, что существует память, о которой в обыкновенных состояниях жизни человек пребывает в неведении. Во внутренней памяти, где сосредоточены предметы подлинного духа человека, хранятся знания, называемые в Писаниях Сведенборга «познаниями», а во внешней, сознательной памяти — знания, называемые там «научным». В некоторых переводах Писаний Сведенборга последние названы «знаниями по памяти».

«Египет» символизирует знание, находящееся во внешней или явной памяти. Идти в Египет означает обучаться тем знаниям, которые называются «научным». К этим знаниям, в частности, относятся все знания, получаемые человеком из буквального смысла Слова.

Если человек возвысился в самую внутреннюю любовь к Богу и если в царстве небесном внутри себя он приобрёл новый жизненный опыт, а затем снова читает Слово и размышляет над ним и над знаниями, приобретаемыми из него, он видит тогда истины Слова в новом свете; он видит многое, чего не мог видеть прежде, и обучается поэтому заново.

Сара названа сестрой Аврама

По дороге в Египет Аврам попросил Сару сказать, что она ему сестра, а не жена, ибо он боялся, что египтяне убьют его и заберут Сару, поскольку та была красива.

В Бытии три раза повторяется история, когда человек просит свою жену сказать, что она его сестра: здесь — в Египте, в 20 главе — в Гераре в земле Филистимской и в 26 главе — тоже в Гераре, когда Исаак попросил о том же Ревекку. Разве не очевидно, что такое тройное повторение истории имеет особое значение?

В 12 главе Аврам относительно человека означает самую внутреннюю любовь к Господу, которую мы называем небесной любовью, а Сара — небесную мудрость, то есть мудрость, единую с этой любовью. Сердцем иногда можно постичь истины мудрости, которые разум сам по себе понять не может. Великая любовь открывает глаза на то, что никогда не увидеть холодным взором. Истину может ясно видеть тот, кто обладает любовью к Господу, хотя в этом и невозможно убедить того, кто требует холодного, научного доказательства её подлинности.

В своём возвышенном состоянии человек видит такие истины. Но когда он спускается на уровень внешней памяти, природного рассудка, «научного», которое есть у него, тогда истины в его внешней памяти располагаются в области, отделённой от царства небесного, в ещё не очищенной части его ума, которая может нанести вред истинам, происходящим от любви, или единым с любовью.

То, что Аврам попросил Сару назваться его сестрой, означает, что истины должны будут рассматриваться как истины разума, а не как истины, вдохновлённые исключительно любовью.

Человек, спускаясь с духовных высот, где его вдохновляла любовь, должен приобрести разумный взгляд на истину — увидеть истину в свете. Он должен обладать ясным, объективным пониманием истины, независимым от его любви, ведь если у него не будет такой способности видеть истину, чувства в его внешнем уме могут напасть на любовь, бывшую у него в состоянии небесного влияния.

Затем есть опасность, что внешние знания во внешней памяти человека могут с удовольствием овладеть истинами, сошедшими из царства небесного, которое внутри, и он станет искать знания и заботиться о них, а не о любви к Господу, которая есть их источник.

Пока человек не пройдёт через огонь искушений и его природный, или внешний, ум не будет очищен, — до тех пор в его внешних мышлении и памяти не может пребывать самая внутренняя любовь к Господу, потому что останется опасность осквернения чистых мыслей внутреннего человека, если они вступят в связь с нечистыми чувствами внешнего человека.

То, что фараон увидел красоту Сары, означает удовольствие от знания истины, которое очаровывает внешний ум. Некоторые любят знать истины только ради знания их, без какого-либо применения. Всякому человеку в начале его духовной жизни любопытны духовные знания, которые в эту пору ещё не имеют целью внутреннее царство Божье. Такое любопытство, такое желание просто знать изображается фараоном и египтянами.

Цель, или предназначение, всякой истины — очищение ума для подготовки к соединению с Богом и обучение тому, как служить Богу и своему ближнему. Когда кто-то чрезмерно увлекается приобретением знания всё новых и новых истин, не стремясь с их помощью всё теснее соединиться с Богом и ближним, над ним нависает опасность остаться в одной лишь сухой, внешней скорлупе истины.

Сказано, что Иегова поразил тяжкими ударами фараона. Это означает, что сухие знания истин, не применённые для умножения нашей любви к Господу и к ближнему, истребляются.

Бывают состояния, в которых нам следует любить знание истины, даже не подозревая о цели и пользе истины, а именно что она может служить любви к Богу и к ближнему. Ведь с первыми удовольствиями от простого знания человек учится мыслить разумно. Однако если он останавливается на этом, мышление его застывает и он становится, как говорится, «ходячей энциклопедией». Такой в царстве небесном совершенно бесполезен.

В рассматриваемом состоянии человек должен оставить бесполезные сухие знания ради царства небесного и вернуться к внутреннему содержанию духа. Это и обозначено возвращением Аврама в землю Ханаанскую.

Несмотря на опасность увязнуть в чистых знаниях, такое хождение в Египет, то есть приобретение знаний, жизненно важно для любого движения вперёд. Ребёнку, прежде чем научиться читать и писать, приходится изучать буквы, слова и предложения, а его усилия питаются любопытством. И только после того, как всё это будет даваться ему с лёгкостью, он сможет понимать мысли, содержащиеся в том, что он читает и пишет, и будет способен выразить свои мысли и чувства на письме. То же самое в любой науке и в любом искусстве. Человек начинает с любви к предмету, которому хотел бы посвятить себя, и с желания создать или выразить нечто новое, нечто ценное для человечества, но свои усилия он в первую очередь должен сосредоточить на приобретении знаний по этому предмету и на совершенствовании своих навыков. Многих, однако, настолько поглощают знания и навыки, что они теряют из виду первоначальную цель. В вопросах религии дело обстоит так же. Человек, который собирается принести другим какую-либо духовную пользу, должен черпать знания из Слова Божьего и из богословия. Но стоит ему увлечься знаниями и потерять из виду конечную цель, а именно служение с помощью этих знаний Богу и ближнему, — он пропал.

Подобное происходило и с Господом. Начиная с самого детства Он совершенствовался в знании Слова, что видно из того, как Он в 12 лет разговаривал с учителями в храме. Но когда Он приступил к Своему служению, предметом Его любви было уже только то, что способствовало спасению человеческого рода. Его обучение буквальному содержанию Слова изображено тем, что Его увезли в Египет. По Своему рождению Господь наследовал человеческое от Марии. Относительно своего человеческого Он должен был учиться как любой другой ребёнок и возрастать мудростью. Но постепенно, по мере совершенствования Своего человеческого Он изгнал посредством Божественного, пребывавшего в Нём, все слабости и недостатки из унаследованного Им от матери. Так Он прославлял Своё человеческое, то есть делал его Божественным, до того момента, когда Он воскрес из мёртвых и Его человеческое стало чисто Божественным, полностью одним с Его Божественной душой, называемой Отцом, — одной сущностью и одной личностью.

Лот

В 13 главе Бытия описан спор между пастухами Аврама и пастухами Лота. Лот и его пастухи означают удовольствия внешнего, или нижнего, ума точно так же, как фараон и египтяне означают знания этого ума. Исход из Египта означает отказ от знаний, которые не служат подлинной любви к Господу и к ближнему и которые поэтому сухи и бесполезны для духовной жизни человека.

Расставание с Лотом означает отказ от удовольствий, которые не служат или не способствуют духовной жизни человека. Есть удовольствия, которые служат духовному, и удовольствия, уводящие человека от царства Божьего. Те и другие могут при внешнем рассмотрении казаться сходными или даже одинаковыми, но они противоположны, если на них взглянуть изнутри. Для примера рассмотрим принятие пищи. У тех, для кого хорошо поесть — первое дело и чья жизнь в значительной степени сосредоточена вокруг наслаждений стола, удовольствие от еды отвлекает ум от духовного.

Если же любовь человека устремлена на Господа, на то, что принадлежит Его царству, и на ближнего, тогда совместное наслаждение хорошей едой поддерживает дружеские чувства и может служить любви к ближнему.

То же и в искусстве: кого больше всего интересует звук в музыке и цвет в живописи и чья жизнь сосредоточена на чувственных удовольствиях от всего подобного, тот уводится от духовного. Но когда в искусствах видят выражение богослужения или величия человеческого духа, тогда эти искусства служат духовному. Есть древнее присловье, что искусства — служанки религии.

До последних трёх или четырёх столетий великие произведения искусства были по большей части религиозными. Это относится как к Египту, Греции и Востоку, так и к Европе с её христианским искусством. Искусство создавалось не для прославления людей, но во славу Бога. Часто даже имена творцов, например архитекторов великих соборов, оставались неизвестными. 
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	Греческая скульптура, выражающая любовь сестры к её младшему брату.
	Египетская женщина эпохи 18 династии.
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	Египетская принцесса 18 династии.
	Греческая Танагра (терра кота).


Нерелигиозное искусство, если оно настоящее, было выражением любви к ближнему. Оно отражало благородные помыслы людей, оно передавало человеческие чувства. Безобразное применялось, чтобы выявить прекрасное при сопоставлении или вызвать сочувствие к страдающим или сбившимся с верного пути. В наше время господствует лозунг «Искусство ради искусства».

Никогда великое искусство не вдохновлялось этим лозунгом и не будет вдохновляться. Если искусство не сообщает что-либо ценное, мысль или чувство о Божественном или человеческом, — это не искусство.

Многие в так называемом мире искусства в первую очередь озабочены тем, чтобы сделать себе имя, казаться высококультурными и ультрасовременными, и при этом у них вовсе нет настоящей любви к искусству. Как следствие, они всегда выискивают последнее новшество, пусть поверхностное, но впечатляющее — не важно, сколь мало внимания в нём уделяется просто возвышенным чувствам к Божественному или человеческому. Больное, уродливое и вырождающееся поколение склонно к больному, уродливому и вырождающемуся искусству, называя всё здоровое и нормальное сентиментальным и наивным. Правда, в наши времена самое объективное искусство, в частности искусство религиозное, чересчур сладко и сентиментально, и не более ценно, чем необъективное.

К любви к природе применим тот же закон, что и к любви к искусству. Природа создана, чтобы явить любовь и мудрость Бога, как об этом сказано в Псалтыри: «Небеса проповедуют славу Бога, и о делах рук Его вещает твердь» (Пс. 18:2).

Во всём хорошем, что есть в мироздании, нет ни мельчайшей детали, которая не являла или не изображала бы что-либо от Божественной любви и мудрости в их красоте и гармонии. Небо, горы, любые животные и растения могут служить примерами.

В древности, когда люди жили в большем соответствии с порядком жизни, предназначенным Богом для человека, и жизнь была не столь искусственна, существовало понимание и знание того, что изображает каждое явление в творении, и известно было, что Слово написано от начала до конца по законам такого изображения.

В наше время осталось лишь некое смутное ощущение такой связи телесных, мирских предметов с духовными. Многие догадываются, что весна символизирует воскрешение жизни духа, а утро с восходом солнца изображает пришествие Господа к человеку, что горы обозначают что-то высокое, и поэтому — возвышенное по отношению к мирскому. Вот почему написано: «Возведу очи мои к горам, откуда приходит помощь моя. Помощь моя от Иеговы, сотворившего небо и землю» (Пс. 120:1,2). Однако знание, например, о значении каждого отдельного животного (за исключением, разве что, ягнёнка и немногих других) было утеряно.

Интеллектуал и человек чувственный резко отвергает представление о том, что каждое слово в Слове Господа обладает духовным смыслом и что всё в творении соответствует какому-либо духовному понятию или виду Божественной или человеческой любви, ибо такое представление угрожает самому средоточию его жизни, которое состоит в самомнении относительно познаний в науке и в наслаждении плотскими удовольствиями как таковыми. Он не желает возводить очи свои к горам, он не надеется на помощь Господа, ведь он рассчитывает на себя и наслаждается своими научными или философскими понятиями и чувственными удовольствиями. Поэтому он будет сражаться против упомянутого представления всеми силами и всеми доступными ему аргументами, ибо он не хочет отказываться от той жизни, которую он ведёт, хотя и чувствует время от времени её пустоту. Он не может осознать, что все добрые удовольствия могут служить любви к Богу и к ближнему, и когда они начинают служить этим высоким целям, человек становится намного счастливее, чем был. Господь Сам не отвергал добрых удовольствий, ибо Он сказал: «Пришёл Сын Человеческий, ест и пьёт» (Матф. 11:19). Но Господь отказался от всех удовольствий, которые не служили Его Божественной цели. Его не интересовали удовольствия ради самих удовольствий. Он бы не упомянул о том, что «пришёл, ест и пьёт», если бы это не имело духовного смысла и не символизировало Его духовные еду и питьё. Он сказал: «Моя пища — творить волю пославшего Меня» (Иоанн 4:34).

Войны в Слове Господа

В 14 главе Бытия рассказывается о войнах, первую из которых вели Кедорлаомер и с ним ещё три царя против пяти других царей, а вторую — Аврам против Кедорлаомера.

Слово Господа в его духе, или внутреннем смысле, никак не может описывать войны между племенами. Ибо какое отношение могут иметь войны между племенами к Божественным любви и мудрости, которые являет Слово Господа? Все войны в Слове изображают духовные сражения, то есть сражения против зла и лжи, или против силы ада. Человек должен вести эти сражения в себе, чтобы выйти из них духовным победителем и завоевать венец жизни. Господь, когда был в мире, вёл такую духовную войну на бесконечно более высоком уровне, чем другие, победил силы зла и ада и этим спас тех в человеческом роде, кто готов вслед за Ним бороться со злом и ложью в себе и в мире.

Что Господь — духовный завоеватель, ясно видно в книге Откровения, где читаем:

Я взглянул, и вот, конь белый и на нём всадник, имеющий лук, и дан был ему венец; и вышел он покоряющим, и чтобы покорять. Откр. 6:2.

Он был облечён в одежду, окрашенную кровью. И названо имя его — Слово Божье. И воинства небесные следовали за ним на конях белых... Из уст же его исходит острый меч, чтобы им поражать народы… На одежде и на бедре его написано имя: Царь царей и Господь господствующих. Откр. 19:13-16.

Именно тем, кто следует за Господом и покоряет вместе с Ним, Он дал обещание: «Тому, кто побеждает, дам сесть со Мной на престоле Моём, как и Я победил и сел с Отцом Моим на престоле Его» (Откр. 3:21).

Почему так много места в Ветхом завете отведено рассказам о войнах между племенами? Зачем для описания внутреннего, которое относится к духу, нужно изъясняться буквальными выражениями о жестокости, а иногда о несправедливости или о явной низости и даже непристойности?

В книге «Тайны небесные» дано следующее объяснение. Стиль Слова должен быть таков, чтобы всякий читатель, даже ребёнок или простой человек, мог составить себе какое-либо представление, а из-за падшего состояния рода человеческого буквальный смысл Слова Господа должен быть приспособлен к миру, каким бы он ни был. Это изображено в 32 главе Исхода рассказом о том, как Моисей разбил каменные скрижали с написанными на них Десятью заповедями. Первые «скрижали были делом Бога, и письмена, начертанные на скрижалях, были письменами Бога». Но после того как Моисей, увидев, что народ поклоняется золотому тельцу, разбил каменные скрижали с написанными на них Десятью заповедями, ему было велено вытесать «две скрижали каменные, подобные прежним», и Иегова сказал: «Я напишу на этих скрижалях слова, какие были на прежних скрижалях» (Исход 32:16; 34:1).

Золотой телец символизирует природные добрые дела, то есть все добрые дела, которые делаются не по настоящей любви к Богу и ближнему, а напоказ людям, и то же самое любое поклонение, или жертвоприношение, которое совершается в духе тщеславия, — одним словом, любое действие ради воздаяния либо здесь, либо в небесах. Поскольку Сыны Израиля и вообще род человеческий стали поклоняться этим видимостям добра — внешнему добру ради собственной славы без того настоящего внутреннего, которое от любви к Богу и к ближнему, — Слово Божье пришлось написать применительно к такому состоянию человеческого рода и израильской церкви.

Каменные скрижали означают буквальный смысл Слова и внешнее в церкви и богослужении.

Если бы израильской церкви не было свойственно поклонение золотому тельцу, Слово Божье было бы написано иначе и у них было бы другое богослужение. Принесение в жертву животных не было бы тогда основой их обрядов. Слово не описывало бы тогда жестокости, войны между племенами и безнравственные поступки. Об Иегове не говорилось бы, что Он гневается или ревнует, или требует войн и жестокости. Буквальный смысл был бы чистым и прекрасным, и очевидно было бы его согласие с внутренним смыслом, или духом. Письменное Слово Божье, свободное от всех этих жестокостей, изображается скрижалям, изготовленными Богом, которые были разбиты. А скрижали, которые вытесал Моисей, символизируют буквальный смысл Слова, как он есть в Слове, которое мы читаем. Тем не менее сказано: «Письмена, начертанные на скрижалях, были письменами Бога», и про вторые скрижали: «Я напишу на этих скрижалях слова, какие были на прежних скрижалях, которые ты разбил». Это означает, что внутреннее Слова осталось тем же, каким оно было бы, если бы израильтяне не пребывали в состоянии, изображённом поклонением золотому тельцу.

Для пояснения рассмотрим следующий пример. Часто говорится, что Бог Иегова гневается, тогда как Бог Иегова есть бесконечная Божественная любовь и милость, далёкая от всего хоть как-то связанного с гневом. Однако из-за падшего состояния человечества Богу пришлось принять гневный вид ради преобразования человека. Здесь уместно сравнение с мудрым отцом, который по любви говорит своим детям, что он очень гневается на них за какие-то их дурные поступки. В этом случае очевидно, что слово «гневается» означает отцовскую любовь к детям и надежду на их исправление и является внешним выражением этой любви. Вернёмся к войнам в 14 главе Бытия. Во внутреннем смысле описываемые сражения ведутся против зла и лжи, и именно эти сражения вёл Господь, когда был в мире, за спасение человечества. Они изображают, кроме того, духовную войну всякого, кто следует за Господом.

В начале пять царей восстали после двенадцатилетнего рабства у Кедорлаомера. Затем Кедорлаомер с тремя другими царями покарал этих пятерых царей и другие племена.

Четыре царя, включая Кедорлаомера, символизируют кажущиеся добро и истину. Есть два вида того, что внешне кажется добром или истиной. С виду добрыми или истинными могут казаться дела лицемеров, которые делают добро и говорят истину исключительно ради своей собственной репутации и часто пользуются этим для сокрытия своих дурных замыслов. Бывают также кажущиеся добро и истина, когда дети или простые люди действуют с благими намерениями, но подчас неразумно, так что в конечном счёте эти действия приносят больше вреда, чем добра.

Кажущиеся добро и истина — это любые добро и истина, берущие своё начало от какого-либо вида гордыни, в которой сердце не признаёт, что человек не может делать ничего доброго и не может пребывать ни в какой истине по своему духу, если это не дано ему с небес, то есть когда не верят в слова Господа: «Как ветвь не может приносить плода сама собой, если не будет на лозе, так и вы, если не будете во Мне» (Иоанн 15:4).

Видимость того, что мы можем делать добро и мыслить истину, следуя своим собственным понятиям, настолько сильна, что лишь после многих духовных проб и ошибок мы начинаем по-настоящему и в полной мере осознавать, что не способны делать ничего доброго и мыслить ничего истинного от сердца, если это не дано нам Господом с небес.

Человек, развивающийся в направлении Царства небесного, должен прилагать все свои силы к тому, чтобы мыслить истинно и поступать правильно. Если он делает это по совести и долгу, это допустимо считать добрым и истинным. Однако это ещё не сами добро и истина, пока человек не разовьётся до состояния, в котором он будет постигать сердцем, что всё доброе, что он делает, и всё истинное, что он говорит, — от Господа, а не от него самого. А тем временем он должен стараться, насколько может, поступать правильно, считая, что делает это от себя, до того момента, когда сможет постичь: что не дано ему Господом — то не добро и не истина.

В каждом своём новом состоянии человек оказывается в состоянии мира, в котором его наследственное зло бездействует. Малое дитя не знает духовной борьбы. На начальном этапе супружества всё обычно происходит мирно и врождённое себялюбие никак себя не проявляет. Когда человек только вступает в церковь, если делает это по велению сердца, некоторое время он проводит в удовлетворении и мире, и то же самое, когда он рождается заново как духовный младенец. Как мы установили, первое вступление Аврама в землю Ханаанскую изображает раннее детство Господа. Кроме того, оно символизирует духовное детство только что возродившегося человека. Во внутреннем смысле возрождение человека — это рождение Господа во внутреннем уме, или в сердце, человека.

Двенадцать лет, в течение которых пять царей были в рабстве у Кедорлаомера, символизируют ранние состояния, когда человеку сопутствует мир, потому что тогда его врождённые склонности, то есть наследственные виды зла, не восстают и не тревожат мирное новое состояние, в которое вступил человек.

Однако приходит время, когда самолюбивое в человеке возмущается против того доброго и истинного, что ему было дано, и он должен бороться. В этом состоянии, поскольку он ещё не достиг живого понимания, или постижения, что всё доброе и истинное в нём принадлежит Господу, он борется из кажущихся добра и истины, в которых пребывает, со всем очевидно злым, эгоистическим и ложным, что восстаёт в его уме. Человек в этом состоянии борется с тем, что восстаёт, чтобы искушать его, — с ненавистью, мстительностью, коварством и обманом, хотя истина и добро, из которых он борется — это ещё не подлинные истина и добро, а кажущиеся. В этом сражении Лота взяли в плен. Лот изображает внешний ум, то есть чувственную часть ума, ту его часть, которая формируется поступающим непосредственно от органов чувств.

Лот в лучшем смысле означает чувственную истину, которая «состоит в том, чтобы видеть всё земное и мирское, как созданное… для какой-либо цели, и во всём — некое подобие царства Божьего» (Тайны небесные 1434).

Когда после спора пастухов Лота с пастухами Аврама Лот и Аврам вынуждены были расстаться, Лот символизировал, как уже говорилось, удовольствия, которые не соответствуют подлинной любви к Господу и к ближнему. Здесь, пленённый Кедорлаомером и другими царями, Лот означает внешний ум. Пленение означает видимость того, что человек собственными силами или способностями побеждает в войне против зла и лжи. То, что Аврам пошёл освобождать Лота и победил Кедорлаомера и царей, бывших с ним, означает постижение внутренним умом, что человек побеждает в духовной войне исключительно могуществом Господа. По такому постижению внутренний ум освобождает внешний, или нижний, ум (изображаемый Лотом) от видимости, будто тот способен победить зло и делать добро сам по себе. После этой войны Господь даёт своё благословение: Мелхиседек благословляет Аврама, то есть человек вступает в радость того, что принадлежит царству Господа.

Человек должен сражаться против зла и лжи словно бы сам по себе, но он должен признавать, что победу доставляет присутствие Господа с ним, и только оно. Война человека с силами зла и лжи — это почти ничто в сравнении с битвами Господа против всего зла и всей лжи и против адов, из которых они происходят. Господь совершил великий суд не только над церковью, в которой Он был рождён, но и над церковью в духовном мире. Он говорил: 

Ныне суд миру; князь мира сего изгнан будет вон. И когда Я вознесён буду от земли, всех привлеку к Себе. Иоанн 12:31,32.
На суд пришёл Я в этот мир. Иоанн 9:39.
Я видел сатану, упавшего с небес, как молния. Лука 10:18.

Обратите внимание, что только после суда, то есть после победы над силой ада, изображённого сатаной, Господь был вознесён, то есть был прославлен, или стал Божественным — полностью единым с Отцом, единым сущностью и единым личностью.

В евангелиях почти ничего не говорится о суде и о низвержении адов, которые проникли в небеса. Но в Ветхом завете все описания битв изображают сражения Господа с адами и Его победу над ними, благодаря которой Он восстановил порядок и сделал возможным спасение для людей. Если бы Он не пришёл и не победил, ады взяли бы верх, и тогда у человечества не осталось бы надежды на спасение.

Во всех рассматриваемых главах есть ещё бесчисленные частности и подробности, объясняемые в книге «Тайны небесные», которых здесь невозможно и коснуться. Действительно, мудрость неисчерпаема, о чём сказано: «Многое и другое сотворил Иисус; но, если бы писать о том подробно, то, думаю, и самому миру не вместить бы написанных книг» (Иоанн 21:25).

Каждое слово в книге Бытие и каждое слово в «Тайнах небесных» Эммануила Сведенборга раскрывается до бесконечности и может рассматриваться вечно во всё более глубоких смыслах и со всё большим вдохновением и удивлением как в небесах, так и на земле.

В «Тайнах небесных» читаем: «Таково содержание этой главы Слова, но здесь изложена лишь малая часть... Если бы кто-либо знал, сколько тайн содержится в каждом отдельном стихе, он был бы поражён, ибо число их так велико, что невозможно передать» (166 и 167). Не только само Бытие, но и объяснения в «Тайнах небесных» содержат бесконечное число истин, не изложенных явно, то есть невидимых в неоткрытой букве.

Буквальный смысл Слова заключает в себе всю Божественную истину точно так же, как творение заключает в себе все законы природы. Но немногое из внутренних законов и структуры природы явлено пяти телесным чувствам. Чтобы прийти к пониманию природы, которым мы сейчас обладаем, потребовался труд многих поколений учёных. Чтобы составить представление о скрытых сторонах творения, необходимо было изобрести множество инструментов, например увеличительное стекло и микроскоп. Для проникновения во внутреннее содержание Слова Господа нужно создать учения, посредством которых это внутреннее можно рассмотреть так же, как мы рассматриваем предметы, невидимые невооружённым глазом, при помощи микроскопа.

Сколь многие среди образованных, интеллектуальных богословов не верят, что Библия полностью есть Слово Божье, из которого ни одна йота или черта не прейдет, пока не исполнится всё! Они пытаются отыскать Бога только в своей науке или в своём субъективном опыте и сомневаются, что Бог полностью явил Себя в Своём письменном Слове, поскольку не постигают, что Слово содержит в себе бесконечную истину, в которой открыты только Его лицо и руки, а всё остальное одето буквой.

Ужас и мрак великий

В пятнадцатой главе Бытия Аврам жалуется, что у него нет детей и что наследником его будет Елиезер, его домоправитель; и тогда ему был обещан сын.

Это означает, что Господь увидел (если рассматривать смысл относительно Господа), что церковь, для образования которой Он пришёл, после её борьбы с искушениями представляет собой церковь только во внешних любви, вере и богослужении и что она стремится в первую очередь не к тому, что принадлежит царству Божьему внутри, а к самому внешнему в вере, милосердии и жизни в мире. Такое стремление к внешнему или поверхностному в богословии, вере и делах было характерно для упадка церквей на протяжении всей истории, и христианская церковь — не исключение. Обещание сына — это обещание того, что родится церковь, которая будет превыше всего любить то, что относится к любви, вере и богослужению царства небесного в сердцах людей. 

Жалоба Аврама, что у него нет наследников, означает постижение того, что внешний ум человека направлен к окружающему миру и не стремится всеми своими способностями ввысь, к обустройству царства небесного в самой внутренней области человеческого сердца, где Господь может обрести обитель.

Затем Аврам спросил, как он узнает, что его потомки наследуют землю Ханаанскую, то есть царство Божье, которое внутри человека. Этим выражается, если говорить о Господе, Его сомнение в том, что среди человечества может образоваться такая чистая внутренняя церковь, поскольку Он видел состояние рода человеческого, а если говорить о человеке — его сомнение в том, что такая чистая внутренняя церковь может образоваться в нём самом 

Тогда ему было дано ужасное видение тёмной мглы с дымящейся печью и пылающим факелом, которые означали ложное и самолюбивое, ненависть, мстительность, обман и лицемерие, в которые впадали род человеческий, церковь и человек церкви.

Но перед этим Авраму было велено взять телицу, козу и овна, горлицу и молодого голубя и рассечь животных пополам, положив одну часть каждого против другой, а птиц не рассекать.

Животные означают принадлежащее любви к Богу и к ближнему — то, что мы называем небесным, тогда как птицы означают принадлежащее вере, или духовное.

Всё, что от подлинной любви, приходит к человеку от Господа, а затем возвращается человеком Господу. Таким образом, можно параллельно сопоставить принадлежащее любви со стороны человека и со стороны Господа, но невозможен такой параллелизм (соответствие) в отношении истин в том виде, как они впервые черпаются снаружи из Слова и церкви путём чтения или слушания Слова или учений церкви.

Причина в том, что истины веры, почерпнутые снаружи путём чтения Слова Господа или обучения в церкви, неясны и смешаны со множеством сомнительных и даже ложных понятий. Человек неуверен в своих мнениях относительно того, что истинно, а что нет, и в церкви он наблюдает разнообразие таких мнений, редко согласных между собой, что отнюдь не добавляет ясности. Отрывки из Слова интерпретируются каждым человеком по-своему.

Истины Слова Господа — это чистые, Божественные истины. Но у человека, почерпнувшего их из Слова, это не чистые истины, а мнения, потому что поначалу он видит их не в чистом небесном свете. Тем не менее эти истины таковы, что с их помощью у человека, если он искренен, наитием от Господа может быть сформирована совесть.

Человек, живущий по совести, сформированной его мнением об истине в том виде, как он получал её извне, может постепенно прийти к состоянию, в котором ему даются «постижение, внутренний голос и совесть» от Господа изнутри, то есть он может принимать чистые истины в отличие от мнений, в которых он пребывал прежде. Такие истины веры у человека, обладающего любовью к Господу и к ближнему, происходят от Господа и изображаются овном, который был рассечён. В «Тайнах небесных» сказано об овне, что это «вера, в которой пребывает милосердие, или вера, порождённая милосердием» (1824).

Немногие в мире и даже немногие в так называемой сведенборгианской церкви верят, что такие чистые истины, которые приходят изнутри от Господа постижением или внутренним голосом, могут быть даны человеку при чтении Слова Господа или размышлении над ним, потому что они знают только то, что черпается снаружи путём чтения, из чего формируются их зыбкие мнения.

Господь подвергся тяжкому испытанию, видя ужасные зло и ложь, овладевшие человеческим родом, — зло, изображённое заходом солнца, тёмной мглой, дымом из печи и огненным факелом. Он прошёл через самые тяжёлые страдания, намного более тяжёлые, чем может выдержать человек. После этих страданий Он обрёл утешение.

Господь страдал намного больше, чем страдал или может страдать кто-либо из людей, потому что его любовь к роду человеческому бесконечна и страдания Его соответствовали накалу Его любви. Чем больше любишь, тем больше страдаешь, видя, что на твою любовь обрушивается зло. Потому-то и Господь, видя зло и ложь, грозящие проклятьем человечеству, страдал невероятно жестоко. Утешением было обещание, данное Божественным внутри Него, что будет возведена внутренняя церковь — небесный Ханаан, что обозначено словами: «Потомству твоему даю Я землю эту [Ханаан]» (Бытие 24:7).

Об утешении Господа после искушений говорится в евангелиях, где написано, после искушения в пустыне: «Тогда оставляет Его дьявол, и вот, ангелы приступили и служили Ему» (Матф. 4:11), и после искушения в Гефсимании, сопровождавшегося мучениями: «Явился же Ему ангел… и укреплял Его» (Лука 22:43).

Утешение Господа — это данное Ему предвидение, что появится внутренняя церковь, как Он того желал.

Измаил

Шестнадцатая глава Бытия повествует о зачатии и рождении Измаила и вместе с тем, далее, о бегстве Агари от её хозяйки Сары. Сара была бесплодна и отдала свою служанку Агарь Авраму в надежде иметь сына. Хотя такой поступок не соответствует истинному порядку, это было сделано по обычаям тех времён. Примечательно, что Господь в своём Слове пользуется подобными историями, чтобы изобразить чудеса прославления Его человеческого и возрождения человека.

Аврам означает внутреннего человека относительно добра любви к Господу, а Сара — внутреннего человека, или внутренний ум, относительно истины веры. Это две составляющие небес человека, из которых духовная жизнь втекает в его внешний ум, благодаря чему он действует в мире. Бесплодие Сары означает, что до сих пор не было ещё втекания истины из царства Божьего в человеке, которое могло бы породить истинно рассудочное понимание Слова.

Агарь, египтянка, символизирует любовь к знаниям из Слова, которые ум получает через телесные чувства, то есть путём чтения и слушания. При втекании Господней любви, или жизни, в нашу любовь к буквальному смыслу Слова в уме рождается нечто новое. Это новое обозначено тем, что Аврам вошёл к Агари и родился Измаил. Изображаемое Измаилом новое называется в «Тайнах небесных» внешним рассудочным. Внутреннее рассудочное изображается Исааком, рождённым позже Авраамом и Саррой.

В «Тайнах небесных» слово «рассудочный» употребляется в особом значении, отличном от значения в обычном языке. В древней Греции говорили, что человек — это рассудочное животное. Человек отличается от животных тем, что рождается со способностью стать рассудочным. Рассудочная способность — это различие между человеком и обычным животным. Она даёт возможность видеть вещи не такими, какими они предстают телесным чувствам. Рассудочная способность позволяет человеку видеть связи, в первую очередь причинно-следственную связь, благодаря чему он может подбирать средства для определённой цели.

У каждого человека с нормальным умом имеется какое-либо научное рассудочное. Он может видеть, например, что солнце находится в центре солнечной системы, а земля вращается вокруг своей оси, хотя это противоречит тому, о чём свидетельствует телесное зрение. Все научные открытия основаны на том, что можно назвать «научным рассудочным». И всё же это не подлинное рассудочное, ибо оно находится на уровне материального мира, тогда как подлинное рассудочное, которое делает человека человеком, действительно стоящим выше животного, происходит из способности подняться на уровень духа. Кто имеет в себе царство Божье и из этого царства смотрит вниз на царство мира, как внутри, так и вне себя, тот рассудочен; у него есть духовная жизнь над тем умом, которым он обладает наравне с животными. Тот, кто достиг этого уровня, видит отношения между духовными предметами и телесными и мирскими знаниями. Он ставит перед собой цели, отличающиеся от тех, которые ставит человек, следующий своим природным наклонностям и желаниям, а часто и противоположные им. Таким образом, он истинно человек, а не просто животное, умеющее говорить и приспосабливаться к природному миру. Он способен видеть разницу между духом, или внутренним смыслом, Слова Господа и его буквальным смыслом, а также связь между ними.

Пока человек только читает или слушает буквальные смысл Слова и подчиняется ему, но не поднимается над ним в царство Божье, о котором Господь говорил, что оно внутри нас, этот человек не вполне рассудочен, хотя и может идти по пути к рассудочности. 

Как было сказано, Агарь символизирует склонность или любовь к тому, что содержится в буквальном смысле Слова, рассмотренном внешне, с послушанием этому. В эту склонность возможно втекание истины от Бога из внутреннего ума человека, или из царства Божьего внутри, возвышающее его и позволяющее ему сознательно рассмотреть то, что выше уровня буквального смысла Слова. Так образуется первый, или внешний, рассудочный ум, понимаемый под Измаилом. Впоследствии у человека может быть сформировано второе, или внутреннее, рассудочное, которое обозначается Исааком.

Относительно этих двух видов рассудочного в «Тайнах небесных» сказано следующее:

Первое рассудочное не может быть зачато иначе, как путём влияния внутреннего человека на склонность к научным знаниям внешнего человека; оно не может и родиться иначе, как от этой склонности к научным знаниям… Но второе или Божественное рассудочное не так зачинается и рождается, но через сочетание истины внутреннего человека [Сарра] с его же добром [Авраам], и через влияние добра на [эту] истину. (2093.)

В наши времена люди настолько озабочены явлениями этого мира, что даже в «Новой церкви» (Сведенборгианской) очень немногие достигают первого рассудочного, обозначенного Измаилом, и едва ли кто-то достигает второго рассудочного, обозначенного Исааком, — того рассудочного, которое нисходит в виде добра любви и истин веры от Господа из царства небесного внутри человека, на то основание, которое закладывается жизнью по истинам Слова, почерпнутым снаружи непосредственным чтением. Значительно больше тех, кто читают или слушают Слово Божье и учения церкви, но не исследуют и не обдумывают глубоко смысл, или дух, прочитанного или услышанного.

Такие люди обладают знанием Слова, но не тем ещё, что в «Тайнах небесных» подразумевается под первым рассудочным или Измаилом. Некоторые знают Слово исчерпывающе и способны рассуждать о нём с исключительной проницательностью, и всё же лишены той рассудочности, которая называется Измаилом. Другие же, знающие меньше и не столь тонкие в суждениях, но с удовольствием размышляющие о Слове, часто обладают этим рассудочным — Измаилом.

Человек, когда в нём рождается «Измаил», начинает видеть истины веры по-новому. Он ощущает их как принадлежащие ему и хочет быть независимым в отношении истин, которые приобретает. Он не понимает, что потеряет приобретённые истины, если не будет постоянного втекания истин, соединённых с добром любви, от Господа из царства небесного внутри.

Это явление — что рассудочное на этой стадии развития человека не ценит Божественные истины во внутреннем уме, который выше рассудочного, — изображено презрением Агари к её госпоже, ко внутреннему человеку, который выше. Потому-то рассудочное, когда самый внутренний ум наставляет и подчиняет его, возмущается и пытается убежать от власти истины, которая выше его, чтобы жить независимой жизнью вне истин Святого Духа. В повествовании Бытия это изображено бегством Агари, беременной Измаилом, от Сары. У человека в этом состоянии есть совесть, и он слышит голос, предупреждающий его, что его рассудочное должно вернуться и подчиниться втеканию истины от Господа из внутреннего человека в нём. Это изображено обращением к Агари ангела, сказавшего ей возвратиться к госпоже своей и покориться ей.

В недавнее время многочисленные сторонники так называемого «экзистенциализма» сосредоточили своё внимание на человеке как главной ценности и отвергли материализм и приоритет материального мира. Но пытаясь найти сущность субъективного человека, они заблудились во всякого рода смутных и порой фантастических понятиях о том, что же такое на самом деле человек. В Слове Господа сущность человека открыта полностью, и всё же она остаётся скрытой до тех пор, пока не сняты покровы буквального смысла Слова.

Душа и ум человека сложны — более сложны, чем тело. На самом деле нет ничего такого в теле, что не соответствовало бы чему-либо в душе и уме. У души и ума есть свои уши, глаза, ноздри, осязание, сердце и любая другая часть, которая есть у тела; человек же устроен по образу и подобию Бога. Вот откуда в Слове Божьем упоминания о глазах, руках, мышцах и других принадлежностях Бога, а не оттого, что у Бога есть материальные или пространственные глаза, уши, руки и мышцы.

Кроме того, человек есть результат собственного развития и роста. Если он развивается, он возрождается в долгом и удивительном процессе, Господь приходит к человеку, и человек соединяется с Господом.

У Иоанна читаем: «Всем, кто принял Его, Он дал право стать детьми Божьими, если верят в имя Его» (Иоанн 1:12). Человек, рождённый заново от Господа, становится сыном Божьим и новым человеком, совсем не таким, каким он был раньше. Исследовать вопрос о том, что такое человек, не имеет смысла, пока мы не установим различие между тем, каков человек, когда он стал сыном Божьим, и тем, каким он был прежде.

Приведённый здесь очень краткий набросок не содержит и сотой части того, что открыто изложено в «Тайнах небесных» и представляет собой стакан воды по сравнению с океаном относительно того, что кроется в описании духовного роста и развития человека, — описании внутренней жизни, о которой большинство людей не знают ничего и, увы, не хотят ничего знать: для этого они слишком заняты делами и удовольствиями этого мира.

Авраам идёт в Герар

В 20 главе Бытия, как и в 12 главе, говорится о голоде, то есть о недостатке знаний. В 12 главе Аврам идёт в Египет, то есть в высшем смысле Господь, а в более низком смысле возрождающийся человек, наставляется в очевидном учении из Слова, во внешних знаниях, которые содержатся в буквальном смысле Слова.

В 20 главе снова изображается недостаток знаний, но на этот раз — внутренних знаний относительно положений учения о милосердии и вере, скрытых во внутренних тайниках Слова.

Авраам идёт к Авимелеху, царю Герара в земле Филистимской. Авимелех изображает или означает учение веры, которое направлено на рассудочное или происходит от рассудочного рассмотрения. Сарра как сестра символизирует рассудочную истину, а Сарра как жена символизирует истину, принадлежащую царству небесному, которая выше рассудочного и состоит в супружестве с Божественным добром любви.

То, что Авимелех считает Сарру сестрой, означает желание обратиться за советом по истинам учения к рассудочному. Подлинное учение, или богословие, вырастает из постижения того, что определённое понятие, почерпнутое из Слова Господа, истинно — что это истина, видимая в свете небес. Человек видит такую истину только по наитию. Чтобы такое понятие приобрело форму, оно должно спуститься в рассудочный ум, где человек воспринимает его как своё собственное понятие. Если человек начинает из некоей гордыни слишком много рассуждать об этой истине, она часто ставится под сомнение, становится незначительной и пустой и может даже быть отвергнута. Человек должен осознать, что постижение истины дано ему свыше, что способность постигать истину в Слове вырастает из его любви к Господу, а не просто порождается его рассудком. Такое постижение истины имеет Божественное происхождение, или Божественную сущность: истина — это то, что Бог даёт человеку видеть.

По своей гордыне человек предпочитает доверять своему рассудку определение и признание того, что истинно, а что нет. Тем не менее, если у него достаточно смирения, он несколько опасается доверять только своему рассудку и слышит голос Господа, который говорит: «Вот, ты умрёшь за женщину, которую ты взял, ибо она имеет мужа» (стих 3). То есть, если он будет доверять только своему рассудку, учение станет никчёмным и пустым.

Несомненно, подлинное учение рассудочно и пребывает в рассудке человека. Но если рассудок не вдохновлён, истина не принимается как подлинная истина, потому что истина в рассудочном уме не порождается рассудочным умом, а вдохновляется Богом с небес в рассудочное.

Господь, будучи в Своей человеческой природе на земле, в Божественном отношении стоял намного выше людей, и всё же прошёл через это испытание и борьбу. И человек, если он развивается, должен пройти через соответствующую борьбу по образу Господней жизни на земле.

Подлинная и живая церковь, как большой или величайший человек, тоже проходит через подобную борьбу и так приходит к подлинному учению, или пониманию, Слова Господа. В книге Эммануила Сведенборга «Учение о Священном Писании» сказано:

Церковь происходит из Слова, и она такова, каково в ней понимание Слова... Есть люди, думающие, что они от церкви, потому что имеют Слово, читают его, или слышат о нём от проповедников и знают нечто из буквального его смысла; но каким образом то или иное следует понимать, этого они не знают, а некоторым это не столь важно... Слово есть Слово только по пониманию его у человека... Если Слово не понимается, то хотя и называется Словом, у человека его нет... Слово есть дух и жизнь по пониманию его, ибо его буква без понимания мертва... Итак, поскольку церковь существует посредством веры и любви и в соответствии с ними, отсюда следует, что церковь есть церковь через понимание Слова… Церковь благородная,​ если пребывает в подлинных истинах; неблагородная — если не в подлинных истинах, и разрушенная — если в искажённых истинах. (76 и 77.)

Всегда есть опасность, что человек или церковь составит ложное учение, которое будет считаться полученным по наитию от Господа, хотя это и неправда. Вопрос в том, как можно узнать, истинно или ложно учение церкви или отдельного человека? Человеку, проявляющему настоящее смирение и обращающемуся к Господу с искренней молитвой об озарении, может быть дано видеть ясно, истинно учение или нет. Пока человеком правят тщеславие и гордыня, он будет утверждать, что нельзя доверять рассудку решение того, что истинно, а что нет. Поскольку же человеческие возможности без посторонней помощи весьма ограничены, он будет считать любую истину лишь предметом людских мнений.

Вопрос о том, как можно узнать, истинно учение или нет, был задан Господу иудеями. На этот вопрос Господь ответил так: «Моё учение — не Моё, но Того, кто послал Меня; кто хочет творить волю Его, тот узнает об этом учении, от Бога ли оно, или Я от Себя говорю. Кто говорит от себя, ищет славы себе; а кто ищет славы пославшему его, тот истинен» (Иоанн 7:16-18).

Говоря: «Моё учение — не Моё, но Того, кто послал Меня», Господь имел в виду, что Его учение — не от человеческого, которым Он облёкся в мире через Марию, а от самого Божественного, которое в Нём, — самой Его души по Его зачатию, которая называется Отцом. Не славы человеческого, полученного от Марии, искал Господь, но славы самого Божественного, которое было в Нём, — вот где источник Его учения. И Он учил, что любой человек, который исполняет волю Бога, сможет узнать, от Бога учение или нет. Если человек не исполняет волю Бога, он никогда не узнает, истинно учение или нет, но может знать, как учил Господь, если будет творить Божью волю. Знать — это бесконечно больше, чем просто иметь мнение.

Господь обещал, что человек, творящий волю Отца, будет знать, от Бога ли учение, но исполнение Божьей воли включает в себя многое. Сюда входит соблюдение заповедей Господа, которые обсуждались выше.

Господь говорил, что Он послан, но Он был послан таким образом, что не был разделён с Отцом внутри Себя. Относительно человеческой сущности, в которую Он облёкся, было своего рода разделение с Его душой, отчего происходила видимость двух сущностей до того момента, когда Он полностью прославил Своё человеческое и воскрес единым с Отцом, единым сущностью и личностью.

В бесконечном смысле — в отношении Господа — сказано: «Кто говорит от себя, ищет славы себе; а кто ищет славы пославшему его, тот истинен». Это касается и человека в ограниченном, или конечном, смысле. Господь сказал Своим ученикам: «Я посылаю вас» (Матф. 10:16), и ученики искали славы не себе, а Тому, Кто послал их. Господь был Сам самой истиной. Ученики не были истиной, но они шли путём истины, которую дал им Господь. Итак, Господь может послать и любого человека, если он достиг состояния, описанного во внутреннем смысле 20 главы Бытия, и такой человек может свидетельствовать, что учение не его, но Господа, который послал его.

Такое представление открывает человеку возможность стать религиозным фанатиком, вообразить себе, будто он послан Богом, при этом проповедуя всякого рода бред. Поэтому вполне естественно в некоторой степени опасаться подобных представлений, ведь «лжехристы и лжепророки», о которых Господь говорил, что они введут в заблуждение многих, встречаются гораздо чаще, чем настоящие пророки.

Пророк, как он упоминается в Ветхом завете, — это тот, через кого даётся Слово. Но когда Господь говорил о лжепророках, которые восстанут, Он подразумевал создающих ложные учения, тогда как истинный пророк проповедует истинное учение.

Господь имел в виду тех, кто проповедует ложное учение, когда говорил: «Приближаются ко Мне люди эти устами своими и чтят Меня языком, сердце же их далеко от Меня; но тщетно поклоняются Мне, уча учениям, заповедям человеческим» (Исаия 29:13, Матф. 15:8,9).

Интеллектуалы никогда не примут той точки зрения, что учение даётся человеку Богом. Подобно иудейским вождям древности, к любому, кто говорит авторитетно, они испытывают неприязнь: «Народ дивился учению Его, ибо Он учил их, как власть имеющий, а не как книжники» (Матф. 7:28,29).

Тот факт, что многие религиозные фанатики требуют подчинения своим учениям, которые оказываются ложными, и оттого люди разумные очень осторожны и нерешительны в признании любого, кто претендует на уникальность данного ему наития, — ещё не повод отрицать возможность наития свыше человеку в его понимании Господнего Слова. Истинного понимания у человека никак не может быть без наития свыше.

Подавляюще большинство либо предпочтут, подобно интеллектуалам, ограничиться мнениями и учениями людей, либо вслед за буквалистами будут придерживаться дословного понимания и никогда не найдут того, что принадлежит духу Слова. Убеждённый буквалист, хотя и защищён от фантазий безумного толкования Слова, остаётся в безжизненной букве. Тому, кто верит в толкование по наитию духа Господа, грозит опасность принять «лжехристов и лжепророков»; тем не менее, если у него есть живая вера, он будет полагаться на слова Господа, процитированные выше: «Кто хочет творить волю Его, тот узнает об этом учении, от Бога ли оно».

Часто думают, что позиции интеллектуала можно противопоставить только наивность или легковерность. Мудрый человек, встречаясь с новым понятием или учением, не будет ни интеллектуалом, ни наивным или легковерным. Он верит, что Бог может открыть Божественную истину человеку, но очень тщательно исследует её с молитвой, чтобы понять, от Бога она или от человека. Он пытается удалить всякую предвзятость из своего образа мыслей, чтобы непредубеждённым умом увидеть, истинно понятие или нет. Его не привлекает новизна как таковая, он не претендует на то, чтобы быть в авангарде, поэтому он не спешит ухватиться за любую новую идею. Но он не спешит и отвергать новые идеи, зная, что обычно приходится много думать и исследовать, чтобы увидеть, что истинно, а что нет. Он должен подвергнуть сомнению привычный ему образ мыслей. Он ждёт и молится, чтобы обрести озарение и ясно увидеть, где истина, а где ложь. Он знает, что Божественная истина должна предстать перед ним как рассудочное. Но он знает также, что рассудочный ум не может ясно видеть истину, не будучи озарённым Богом, и если этот ум не ищет у Господа озарения, он обращается к тому, что безрассудно с точки зрения небес, сколь бы рассудительным это ни казалось материалисту или тому, кто попал в колею предубеждений собственного ума. Человек не может быть подлинно рассудочным, если он не возрождён, или не рождён заново, ибо до возрождения человек пребывает в тусклом свете того, что относится к миру, тогда как возрождающийся человек видит в свете, исходящем от Господа, ведь Он «был истинным светом, который просвещает всякого человека, приходящего в мир» (Иоанн 1:9). Но многие «более возлюбили тьму, нежели свет, потому что дела их были злы» (Иоанн 3:19).

Обратите внимание, что по учению Господа способность человека отличать духовную истину от лжи зависит не от его искусности в рассуждениях, а от того, творит ли он волю Бога (Иоанн 7:16-18), или «дела его злы». Этого интеллектуалы не признают ни за что.

Если человек, принимающий учение Господа, сомневается в истинности чего-либо, он исследует своё отношение к Богу — правильно оно или нет, поскольку знает, что может обрести свет, чтобы видеть, если очистит своё сердце, как сказано в десяти Заповедях Блаженства: «Блаженны чистые сердцем, ибо они Бога увидят» (Матф. 5:8). 

Мы частично рассмотрели содержание 20 главы относительно духовного развития человека, а теперь процитируем из книги «Тайны небесные» отрывок в применении к Господу.

Во внутреннем смысле Слова описана вся жизнь Господа, которая предстояла Ему в мире, вплоть до постижений и размышлений, ибо она была предвидена и предусмотрена, поскольку происходила от Божественного... Что касается самой жизни Господа, она была непрерывным продвижением человеческого к Божественному до их совершенного соединения... ибо сражаться с адами и побеждать их Он должен был из человеческого, поскольку не может быть сражения с адами из Божественного. Потому угодно было Ему облечься человеческим подобно другим людям, быть ребёнком как другие, расти в науках и познаниях [то есть во внешних и внутренних знаниях], что изображено и обозначено странствованием Авраама в Египте (глава 12), а теперь в Гераре, и таким образом взращивать рассудочное как другие люди и тем разгонять его тень и выводить на свет, — и всё это собственным могуществом. В том, что таково было продвижение Господа от человеческого к Божественному, ни у кого не возникнет сомнений, если только принять во внимание, что Он был ребёнком и учился говорить, как все дети, и так далее. Но отличие было в том, что в Нём было само Божественное, ибо Он был зачат Иеговой. (2523.)

Искушение Авраама принесением в жертву Исаака

В книге «Тайны небесные» слово «небесный» означает самую внутреннюю любовь к Господу, состояние, в котором человек всем сердцем, всей душой, всем умом и всей силой устремлён к Господу и всё в его жизни поверяется по этой любви. Слово «духовный» означает всю истину, которую человек постигает благодаря тому, что у него есть такая любовь. От супружества этих любви и истины рождается внутреннее рассудочное, символизируемое Исааком, — новая способность ума, рассудочный ум, который есть только у возрождённых, или родившихся заново. Эта способность — самая внутренняя у человека, выше неё только Божественное добро и Божественная истина. У Господа сама Божественная любовь и мудрость была тем, что в Слове называется Отцом. Человеческое, когда оно было прославлено и объединено с Божественным, называлось Сыном.

Теперь рассмотрим следующие стихи:

И было, после этих происшествий Бог искушал Авраама... И сказал Он: возьми сына твоего, единственного твоего, которого ты любишь, Исаака; и пойди в землю Мориа, и там принеси его во всесожжение на одной из гор, о которой Я скажу тебе...

И взял Авраам дрова для всесожжения, и возложил на Исаака, сына своего; взял в руки огонь и нож, и пошли оба вместе.

И начал Исаак говорить Аврааму, отцу своему, и сказал: отец мой! Он отвечал: вот я, сын мой. Он сказал: вот огонь и дрова, где же ягнёнок для всесожжения?

Авраам сказал: Бог усмотрит Себе ягнёнка для всесожжения, сын мой… И устроил там Авраам жертвенник, разложил дрова и, связав сына своего Исаака, положил его на жертвенник поверх дров... Но ангел Иеговы воззвал к нему с неба и сказал: Авраам! Авраам! Тот сказал: вот я. Он сказал: не поднимай руки твоей на отрока и не делай с ним ничего, ибо теперь я знаю, что боишься ты Бога, потому что не утаил сына твоего, единственного твоего, от меня.

И возвёл Авраам очи свои и посмотрел: и вот, позади баран, запутавшийся в чаще рогами своими. Авраам пошёл, взял барана и принёс его во всесожжение вместо сына своего. Бытие 22:1,2,6-13.

Каждое слово из приведённого отрывка имеет особое значение, но в цели этой книги не входит объяснять, какое значение имеет каждое слово и почему, — это сделано Сведенборгом в книге «Тайны небесные». Ограничимся тем, что составим себе общее представление по данной теме. 

Если мы признаём понятие о том, что весь Ветхий завет заключает в себе пророчество о жизни Господа, то очевидно, что рассматриваемая глава изображает или символизирует самые тяжкие искушения Господа вплоть до крестного страдания.

Первый стих главы гласит: «Бог искушал Авраама». Само собой разумеется, что Бог, который есть сама Божественная любовь и мудрость, никогда никого не может искушать и, тем более, не может искушать человека убийством сына. Человека искушает только зло и ложь. Искуситель — это ад, называемый дьяволом. Тем не менее, всем управляет Божественное проведение. Бог допускает зло по определённым причинам, в том числе ради свободы выбора для человека, но Он всегда обращает зло к какой-нибудь доброй цели. Дети и простые люди не способны различить, что по воле Господа или угодно Ему, а что Господь допускает, однако важно верить, что всё находится под управлением Господа, поэтому в буквальном смысле Слова говорится, что Бог искушает, а также гневается и наказывает. Во внутреннем же, или духовном, смысле Слова под этими выражениями ничто другое не подразумевается, кроме любви и милости Бога.

Под Авраамом нужно понимать внутреннюю Божественную сущность Господа, называемую Отцом, а Исаак означает или изображает внутреннее Господнего человеческого. Самое внутреннее в человеке — это внутренний рассудочный ум, который постигает Божественные истины, когда вдохновляется Святым Духом. Прежде чем говорить о Господе, нужно сказать кое-что о данном повествовании применительно к человеку. Человек, рождённый заново, начинает постигать Божественные истины, но всё же разные виды лжи и заблуждения не отступают от его рассудочного ума. Ум человека должен быть освящён. Рассудочный ум, изображённый Исааком, нужно как бы предать смерти, чтобы он мог соединиться с душой человека, в которой присутствует Господь. Человек должен быть готов пожертвовать своим рассудочным, и после искушений вплоть до отчаяния ему будет дан новый рассудочный ум, тот ум, который принимает наитие от Господа. Жертвенник, на который человек приносит свои рассудочные мысли и чувства, — это Божественное человеческое нашего Господа. Огонь на жертвеннике — это Божественная любовь. Дрова — это заслуга нашего Господа. Нож — это Божественная истина, от которой погибает всё неистинное. Человек должен избавиться от всего чисто человеческого, выросшего из гордыни и тщеславия собственного разумения. У человека этот процесс несовершенен, но у Господа он прошёл полностью и с бесконечным совершенством, благодаря чему Он стал Богом даже относительно Своего человеческого. Он избавился от всех недостатков Своей наследственности, полученной от Марии, и это избавление полностью завершилось на кресте, когда Он сказал: «Совершилось!» или «Исполнилось!»

Аврааму было велено идти в землю Мориа, то есть в Иерусалим, где Господь подвергся тягчайшему из искушений. Что гора, на которую отправились Авраам и Исаак, была местностью, где впоследствии расположился город Иерусалим, явствует из Второй книги Паралипоменон: «И начал Соломон строить дом Иеговы в Иерусалиме на горе Мориа» (3:1)».

«И начал Исаак говорить Аврааму, отцу своему, и сказал: отец мой! Он отвечал: вот я, сын мой». Эти слова означают сообщение между Божественной истиной и Божественным добром в Господе, или между Сыном и Отцом, как они называются в Новом завете. 

Любовь может действовать только посредством мудрости, или истины. Без мудрости любовь не может делать ничего. Человек, подлинно любящий своего ближнего, ищет мудрости и истины, чтобы его любовь могла проявляться и служить другим. Любовь без истины мудрости слепа и приносит больше вреда, чем добра. Всем известно, какой вред может нанести неразумная любовь. Любовь Господа, то есть Отец, любила Божественное рассудочное, то есть Сына, посредством которого Ему предстояло спасти человечество. Как Господь не раз говорил у Иоанна: «Отец любит Меня».

Чтобы составить себе представление об искушении, которому посвящена эта глава, подумайте, каково было бы вам, если бы вам велено было полностью отказаться от своего рассудочного, поскольку оно вводит вас в человеческие заблуждения. Любой человек в такой ситуации будет убеждён, что если он сделает это, он станет бесполезным и ничтожным существом. Если ему сказать, что благодаря отказу от собственного рассудочного он войдёт во владение новым и освящённым рассудочным, он едва ли поверит в это. Вот в таком случае и наступает великое искушение, состоящее в том, что необходимо как бы обречь на смерть свои рассудочные способности, чтобы они были освящены и воскресли к новой жизни.

Господь понимал, что Ему предстоит спасти род человеческий посредством Его Божественного рассудочного, или Божественного человеческого. Но когда принял повеление о том, что Его рассудочное должно как бы умереть, а в завершение и всё Его человеческое должно погибнуть на кресте, чтобы таким образом быть освящённым на жертвеннике и воскреснуть, Он молился: «Да минует Меня чаша сия», и в мучениях Его «был пот Его, как капли крови, падающие на землю».

Эти великие страдания Господь претерпел не ради Себя, ибо Он любил не Себя. Его любовь состояла исключительно в любви к спасению рода человеческого. Он страдал потому, что не видел, пребывая во мраке, каким образом может быть спасено человечество, если Он предаст Своё человеческое смерти.

То же подразумевается и под вопросом Исаака к отцу: «Вот огонь и дрова, где же ягнёнок [или жертва] для всесожжения?» (стих 7). Иначе говоря, вот жар любви и заслуга, изображённые огнём и дровами, но где те из рода человеческого, кого можно было бы освятить, то есть собрать во внутреннюю, или духовную, церковь? Любой человек, обладающий великой любовью к спасению человечества и видящий, как оно далеко от внутренней духовной жизни, тоже время от времени бывает в состоянии подобного отчаяния.

Сравните слова: «Но ангел Иеговы воззвал к нему с неба и сказал: Авраам! Авраам!... Не поднимай руки твоей на отрока и не делай с ним ничего, ибо теперь я знаю, что боишься ты Бога» (Бытие 22:11,12) со словами: «И, находясь в борении, ревностнее молился, и был пот Его, как капли крови, падающие на землю. Явился же Ему ангел с небес и укреплял Его» (Лука 22:44,43).

Ангел означает Божественное утешение, ибо ангел говорит не от себя, а от Бога.

И возвёл Авраам очи свои и посмотрел: и вот, позади баран, запутавшийся в чаще рогами своими. Авраам пошёл, взял барана и принёс его во всесожжение вместо сына своего. Бытие 22:13. 

Баран здесь означает духовных людей во всём роде человеческом, которых Господь пришёл освятить и спасти. То, что баран запутался в чаще рогами своими, означает, что эти люди запутались во внешних знаниях и не могут выбраться. Рога барана означают силу, а здесь — недостаток сил, поскольку рога запутались в чаще. Господь есть «путь, истина и жизнь». Он говорил: «Истина сделает вас свободными». Такое освобождение людей духовных изображено тем, что Авраам освободил барана из чащи. 

Можно спросить, как это возможно, чтобы Авраам поверил в то, что Бог мог повелеть ему принести в жертву сына, ведь жертвоприношение детей отвратительно? В книге «Тайны небесные» Эммануила Сведенборга мы находим следующее тому объяснение:

Чтобы заколоть сына своего. Что это означает: до самой смерти всего, что происходит от чисто человеческого, ясно из внутреннего смысла этих слов, ибо они означают самые тяжкие и внутренние искушения Господа, жесточайшим из которых был крест, на котором, очевидно, тоже умерло всё чисто человеческое. Это нельзя было изобразить посредством сына Авраама, Исаака, потому что приносить в жертву сыновей — это мерзость. Но это было изображено настолько, насколько было возможно, а именно до намерения, но не до действия. Отсюда ясно, что эти слова, «Авраам взял нож, чтобы заколоть сына своего», означают: до самой смерти всего, что происходит от чисто человеческого.

Что с древнейших времён было известно, что Господу предстоит прийти в мир и принять смерть — это явно можно знать из того, что среди язычников был распространён обычай приносить в жертву своих сыновей: они верили, что этим очищаются и умилостивляют Бога. Они бы не вкладывали самое важное в своей религии в такой отвратительный обычай, если бы не получили от древних знание, что придёт Сын Божий, которого, как они верили, принесут в жертву. К такой мерзости были склонны даже Сыны Израиля, а также и Авраам, ибо никто не искушается тем, к чему он не склонен. У пророков засвидетельствовано, что дети Иакова были склонны к тому же. Но чтобы они не впали в эту мерзость, им было дозволено учредить всесожжения и другие жертвоприношения. (2818.)

В главе, которую мы рассматривали, два действующих лица — Авраам и Исаак. В Слове Господнем это обычное явление, что разные личности изображают или означают нечто разное в уме человека. Так Авраам и Исаак, несмотря на то, что это два человека, изображают две составляющие личности Господа; ибо Отец был в Господе тем, что в нашем теле есть душа. В евангелиях в некоторых местах ясно говорится, что Отец и Сын — одна личность. Например, где Господь сказал: «Я и Отец – одно», за что «иудеи схватили каменья, чтобы побить Его» (Иоанн 10:30,31).

И в другом месте: «Видевший Меня видел Отца... Разве ты не веришь, что Я в Отце и Отец во Мне?» (Иоанн 14:9,10).

В других местах по буквальному смыслу создаётся впечатление, что Отец и Сын — две личности. И в рассмотренной нами главе Божественное и человеческое Господа изображается двумя личностями. Из-за того, что по видимости их двое — названы они Отцом и Сыном, христианская церковь впала в заблуждение, считая, что Бог есть две личности, а вместе с Духом Святым — три Божественные личности. Однако невозможно думать о Боге как о трёх Божественных личностях, не думая о трёх Богах, сколько ни тверди при этом на словах, что Бог один.

Иаков и Исав

От Божественного добра и Божественной любви рассудочного, изображённых Исааком и Ревеккой, рождаются новые природные ум и жизнь, изображённые Иаковом и Исавом.

Это совершенно новый природный ум, то есть новый ум в отношении всего, что принадлежит жизни в мире. Когда он рождается, человек начинает жить по-другому — жизнью, в которой всё устремлено к царству Божьему как цели.

Это изменение может быть незаметно другим, да и сам человек может не видеть его явно. Он продолжает работать и участвовать в общественной жизни, и даже по видимости наслаждаться теми же удовольствиями, как и раньше. Но в глазах Бога и небес он стал новым человеком, потому что его господствующая любовь направлена уже не на мирское, а на относящееся к царству небесному.

Иаков символизирует природный, или внешний, ум в отношении истин веры, а Исав — в отношении добра любви. В уме происходит борьба за первенство или главенство между истинами веры и добром любви и милосердия. Эта борьба изображена тем, что близнецы бились в утробе, а затем Иаков похитил первородство Исава и позже его благословение.

Истины веры кажутся первыми в церкви, поскольку тот, кто не знает и не принимает истины веры, к церкви в действительности не принадлежит. Но истина сама по себе не имеет жизни. Чтобы человек мог принять истины веры сердцем, у него должно быть сердце, то есть у него должна быть любовь, воля, или желание, для принятия истины. Если у человека нет определённой любви, или воли, к истине, то истины веры, которым его могли научить или которые хранятся в его памяти, мертвы и неподвижны — просто знания во внешней памяти, которые мы называем мёртвыми науками. Поэтому очевидно, что первородство принадлежит добру любви, или Исаву.

Не будем рассматривать всю тему об Исаве и Иакове, ограничимся рассмотрением отдельных моментов, касающихся благословения этих братьев.

Вот краткое содержание 27 главы Бытия.

Исаак, будучи уже старым и слепым, позвал своего первого сына Исава и попросил наловить дичи и приготовить ему кушанье, обещав благословить его. Ревекка слышала, что сказал Исаак, позвала Иакова, велела ему принести двух козлят из стада, приготовила блюдо, какое Исаак любит, а затем, одев Иакова в одежду Исава и обернув шею и руки его в шкуры козлят, отправила к Исааку получать благословение.

Исаак, ощутив запах одежды Исава и ощупав шкуры (Исав был волосат), сказал: «Голос — голос Иакова, а руки — руки Исава», но всё же благословил Иакова вместо Исава.

Исав, вернувшись с кушаньями, которые он приготовил, обнаружил, что Иаков хитростью взял его благословение. Исаак пообещал Иакову, что тот будет господином над своими братьями и что поклонятся ему сыны матери его.

Исав тоже получил благословение от Исаака с обещанием, что придёт время, когда Исав воспротивится и свергнет иго Иакова со своей шеи.

Вполне естественно спросить: как такая история попала в Слово Господа и какой от неё может быть толк? Если бы в Слове не было внутреннего смысла, ответить на эти вопросы было бы невозможно. Как было сказано, Исаак означает или изображает рассудочный ум, открытый небесам, а точнее, Исаак — это любовь или добро такого ума, а Ревекка — его истина.

Возрождающийся, или рождающийся заново, человек начинает видеть в Слове истины царства небесного. Он видит истинное в учении в свете небес и любит это истинное. Так его внутренний человек, или внутренний ум, приводится в небесный порядок. В этом состоянии человек осознаёт, что его внешний ум, который занимается этим миром, женой или мужем, семьёй и общественными отношениями, должен быть приведён в новый порядок, который находился бы в согласии, или соответствии, с новоприобретённой внутренней жизнью.

Природная жизнь человека в этом мире — это фундамент его духовной жизни: «Царство Божье — внутри вас».

Многие всё своё внимание и все силы отдают улучшению своей внешней жизни и не заботятся о царстве Божьем, а другие направляют внимание и силы на царство Божье, пренебрегая тем, что относится к жизни в мире. Первые подобны фундаменту без дома, вторых Господь сравнивал с домом, построенным на песке. В свете небес видно, что и та, и другая позиция ведут к бесполезной жизни.

Рассматриваемая нами история описывает состояние того, чей внутренний ум уже упорядочен, но внешний, или природный, ум ещё не подчиняется порядку. Любовь к себе и любовь к мирскому очень сильны во внешних уме и жизни такого человека, и он не видит, как ему подчинить внешний ум и повседневную жизнь в мире порядку, соответствующему его внутреннему уму. Эта неясность относительно того, как жить в мире, изображена слепотой Исаака.

Исаак хочет благословить Исава. «Благословить» означает дать нижнему уму добро и истину жизни. Под Исавом понимается добро, то есть добрая воля, в природном мире. 

Согласно истинному порядку жизни, относящееся к любви, или добру, в царстве небесном человека, должно втекать во внешнюю волю человека и так вести его по пути жизни. Животные, поскольку рождаются в порядке своей жизни, инстинктивно знают свой путь жизни, им не надо учиться. Если бы человек рождался в порядке своей жизни, он знал бы инстинктивно порядок человеческой жизни и подчинялся бы ему добровольно.

Но у современного человека нет человеческого инстинкта, подобного инстинкту у животных. Человек, в отличие о животных обладающий свободой выбора, за бесчисленное множество поколений истребил в себе инстинктивный порядок жизни. По своей наследственной сущности человек склонен к себялюбию и заботится по большей части о мирском. Человеческого инстинкта он лишился, чтобы стоять прямо в духовном смысле и взирать вверх, к небесному. Поэтому человека, чтобы он стал настоящим человеком, нужно обучать, воспитывать и наставлять. Он должен узнавать истины веры и законы духовной и природной жизни от других, воспитываться сначала другими, а затем воспитывать себя сам, живя в соответствии с известными ему истинами.

Мудрый человек — это тот, кто по добру воли непосредственно постигает истины жизни и из них — как ему говорить и действовать. Он не размышляет: «Я должен сказать это или сделать это, потому что так меня учили», но по любви и по опыту знает, что хорошо, а что плохо, и поступает правильно.

Желание Исаака освятить Исава означает стремление внутреннего ума привести нижний ум к такому добровольному порядку жизни, в котором человек сам собой находит истины природной жизни по любви к Господу и к ближнему. Эти истины изображены дичью, на которую охотился Исав, чтобы принести поесть своему отцу. 

Внутренняя любовь, подразумеваемая под Исааком, стремится как можно быстрее достичь той цели, чтобы человеку непосредственно приходили на ум мудрые мысли. Это изображено тем, что Исаак позвал Исава. Но внутренняя истина озарения, подразумеваемая под Ревеккой, видит, что такое непосредственное обретение мудрости невозможно. Чтобы достичь такой цели, человек должен пройти долгий путь обучения и развития в соответствии с истинами веры. Это изображено тем, что Ревекка, символизирующая истину внутреннего рассудочного, послала Иакова принять благословение Исаака. Под Иаковом здесь понимается учение, в соответствии с которым человек должен жить и исправлять свою внешнюю жизнь. Человек должен долго совершенствоваться таким образом, прежде чем обретёт вторую природу, по которой он сможет непосредственно говорить и действовать мудро во всякой ситуации.

Очень немногие в наши дни достигают такого состояния, но Господь, жизнь которого описана в самом внутреннем смысле Слова, прошёл через описываемые здесь состояния, чтобы сделать все степени Своего ума чисто Божественными и даже воскреснуть, в отличие от всех остальных, обожествлённым телом.

Как было сказано, охота Исава изображает истины жизни, которые сами собой обретаются человеком по его любви к Господу и к ближнему. Они исходят непосредственно от Господа и втекают от Него в человека.

Стадо, из которого Иаков взял козлят, означает добрые виды любви, которые человек получает не непосредственно наитием от Господа, а по наследству от родителей. Такие склонности укрепляются воспитанием. Хотя к эти видам любви примешано много нечистых, эгоистичных и мирских видов любви, они, тем не менее, имеют огромное значение, и без них человек никак не может быть спасён. В начале преобразования человеку с его наследственностью не хватило бы упорства в приобретении знаний из Слова и в стремлении совершить что-то важное в своей жизни, если бы у него не было честолюбия, подогреваемого любовью к славе, к похвалам и к успеху, каким он представляется в свете мира. Конечно, впоследствии от этих видов любви необходимо избавиться, чтобы обратиться к чистым видам любви и начать постигать из них подлинные истины.

Стадо, из которого Иаков взял козлят, означает унаследованные человеком от родителей желания, связанные с познанием истин, а именно многое знать и выглядеть разумным, и не только превосходить знаниями других, но и заслужить добрую репутацию достойным образом жизни.

Работая над собой ради такой репутации, человек воображает, что исключительно по наитию от Бога стал разумным и ведёт достойную жизнь, хотя на самом деле его побуждения вовсе не чисты. В нашей истории это изображено тем, что Иаков сказал: «Я Исав, первенец твой; я сделал, как ты сказал мне» (Бытие 27:19).

Слова Исаака «Голос — голос Иакова» (Бытие 27:22) означают, что он действовал, если рассматривать внутренне, по истинам, которые знал, но не из чистой любви, принимаемой от Бога. «А руки — руки Исава» означает, что по речам его уст и делам его тела казалось, будто он действовал из чистой любви к Богу и ближнему.

Когда Исав вернулся к своему отцу, и отец узнал, что произошло, сказано «Вострепетал Исаак весьма великим трепетом». Это означает великое смятение ума, в какое приходит человек, когда осознаёт, что его достойный образ жизни — это не следствие чистых побуждений, которые вдохнул в него Бог, что двигало им нечто замешанное на земных стремлениях, а может быть и жажда воздаяния на небесах, но не одна лишь любовь к Богу и ближнему.

После благословений сказано следующее: «И возненавидел Исав Иакова… и сказал Исав в сердце своём… я убью Иакова, брата моего» (Бытие 27:41).

Во внутреннем смысле это означает, что добру, которое изображает собой Исав, противна жизнь по тому, что исходит от самого человека, а не от Бога, противны честолюбие и другие мирские виды любви; потому-то Исав и желал устранить такую любовь. Смысл этих слов подобен смыслу сказанного Господом: «Любящий душу свою погубит её; а ненавидящий душу свою в этом мире сохранит её в жизнь вечную» (Иоанн 12:25).

Добро любви, изображаемое Исавом, ни в коем случае не может ненавидеть или желать убить, а желает оно, чтобы прежняя жизнь умерла и так человек мог принять новую жизнь от Господа. В буквальном значении это представляется совершенно по-другому, и создаётся видимость, что Исав действует из ненависти. В буквальном смысле Слова такие видимости встречаются часто, например когда в нём говорится, что Иегова гневается, ревнует, проклинает и осуждает, в то время как Иегова, будучи бесконечной милостью и любовью, бесконечно выше таких чисто человеческих чувств.

В 32 и 33 главах Бытия рассказывается о том, как испугался Иаков, когда ему предстояло встретиться с его братом Исавом, и как он смирил себя перед ним, как побежал Исав к нему, обнял его и пал на шею его, и целовал его. Когда человек, любивший истины веры только из человеческого желания знать их и жить по ним ради превосходства над другими в доброй славе, начинает подчинять себя той жизни, которая от любви к Господу, то есть от чисто духовной любви, тогда его любовь к Господу обнимает эти истины веры, приобретённые познанием и применением в основном из честолюбивых побуждений, и очищает их.

Поэтому Иаков после того, как он смирил себя перед Исавом и Исав обнял его, символизирует чистые истины веры, соединённые с любовью к Господу и любовью к ближнему.

Как уже говорилось, возрождение человека — это образ прославления Господа. У Господа была Божественная наследственность от самого Божественного, называемого Отцом, и наследственность от Марии, обременённая всеми человеческими недостатками. Относительно Своего человеческого Господь должен был обучаться, чтобы познавать и бороться, как и весь человеческий род, но с гораздо большей мудростью, на что указывает Его общение с учителями в храме в 12 лет, когда учителя удивлялись Его разумению.

Господь читал Слово и размышлял над ним, Он изучал Закон, подразумеваемый под Иаковом в рассматриваемой нами главе. Исполнив своей жизнью Закон Моисея, Он стал жить непосредственно по внутреннему добру, понимаемому под Исавом, но пришёл Он к этому, как и всякий человек, только после жизни в послушании Слову Божьему, воспринятому путём изучения и размышления. Такое восприятие Закона, при котором поначалу всегда кажется, что он первичен, изображено Исааком, считающим Иакова своим первенцем. Это было неизбежно из-за наследственности, полученной Господом от матери. Господь в результате Своих искушений, в которых Он победил, окончательно избавился от недостатков, унаследованных от Марии, и поэтому не был уже её сыном, когда говорил: «Кто мать Моя? И кто братья Мои? И, указав рукой Своей на учеников Своих, сказал: вот мать Моя и братья Мои. Ибо, кто будет исполнять волю Отца Моего небесного, тот Мне брат, и сестра, и мать» (Матф. 12:48-50).

Рассматриваемые нами главы, изображающие внутренне всю жизнь Господа, рассказывают о том, как Господь полностью избавился от материнской наследственности и прославил Своё человеческое, чтобы стать совершенно единым с Отцом — единым сущностью и личностью.

Но прежде чем человек, полюбивший истины веры, сможет смирить себя перед добром любви к Господу и к ближнему, ему придётся пройти через суровые искушения, изображённые в этих главах тем, что Иаков служил дважды по семь лет за своих жён и бежал от своего тестя Лавана.

Иосиф

Господь изображался Авраамом, Исааком и Иаковом, но христианской церкви свойственно было признавать именно Иосифа прообразом грядущего Мессии. Например, в Католической энциклопедии читаем об Иосифе:

Столь прекрасный характер делает Иосифа наиболее достойным прототипом Христа, образцом всяческого совершенства. Нетрудно выделить некоторые черты сходства любимого сына Иакова и возлюбленного Сына Божьего. Подобно Иисусу, Иосиф испытал ненависть братьев и был изгнан ими, но несмотря на это добился их спасения, пройдя через страдания, которым они предали его. Подобно Иисусу, Иосиф возвысился, только пройдя через глубочайшее и совершенно незаслуженное унижение, и пригласил своих братьев в царство, которым правил, воссоединиться с тем, кого они прежде считали чужаком, чтобы они тоже могли обрести приготовленное для них благословение. Как и Спаситель мира, Иосиф говорил только словами прощения и благословения с каждым, кто уповал на его высшую власть, осознавая свою нищету. К Иосифу древности, как и к Иисусу, всем следовало обращаться за помощью, склоняясь перед ним в глубочайшем почтении и проявляя безусловное послушание во всём. Наконец, патриарху Иосифу, как и Иисусу, дано было положить начало новому порядку ради приумножения могущества и славы монарха, которому он был обязан своим возвышением. При таком понимании символического смысла жизненного пути Иосифа не следует забывать, что перед нами — реальная историческая личность.

В протестантских церквях тоже довольно часто говорят о «небесном Иосифе», имея в виду Господа. Хотя приведённые утверждения из Католической энциклопедии в целом верны, они не дают нам новых сведений о Господе и никак не способствуют приобретению новой жизни. В них не открывается ничего нового — того, что епископ Шин называл «внутренними мыслями» Господа и чему в основном посвящено откровение, переданное через Сведенборга. Именно он и открыл это новое в двенадцатитомной работе «Тайны небесные», которая уже не раз была упомянута. В этой работе показано, что весь Ветхий завет имеет внутренний смысл, который в самом своём внутреннем (небесном) смысле повествует о жизни Господа: как Он жил внутренне, о чём Он мыслил и что любил и о Его искушениях. Там, в глубине, таится то удивительное, что Господь подразумевал, когда говорил Своим апостолам: «Ещё многое имею сказать вам; но вы сейчас не можете вместить. Когда же придёт он, дух истины, то наставит вас на всякую истину» (Иоанн 16:12,13).

Сведенборг от Господа объяснил книги Бытие и Исход, раскрыв внутреннюю жизнь Господа и внутреннюю жизнь человека, идущего по пути в небеса. Далее мы рассмотрим несколько примеров этого объяснения, изложенных простейшим возможным языком, а не точными богословскими терминами, которые при первом чтении воспринимаются с трудом. Чтобы понять частности в их строгой последовательности, потребуется тщательно изучить «Тайны небесные». Всё Слово написано Божественной последовательностью. Если ум человека открыт небесам, он может открывать для себя в Слове всё новые и новые чудеса. Но даже знания мудрейших из людей по отношению ко всем чудесам жизни Господа и возрождения человека, содержащимся в Слове Господа, — это стакан воды в сравнении с океаном. Как написано в завершающем стихе Евангелия от Иоанна: «Многое и другое сотворил Иисус; но, если бы писать о том подробно, то, думаю, и самому миру не вместить бы написанных книг» (21:25). В этом стихе под миром понимается церковь.

Эти повествования в своём внутреннем смысле не только открывают мысли Господа и процесс прославления Им Своего человеческого, но и описывают жизнь возрождаемого человека, так как она представляет собой образ и подобие жизни Господа. Поскольку же церковь начинает своё существование как младенец и развивается подобно человеку, то изображается и её жизненный цикл.

Иосиф и Потифар с женой

Теперь рассмотрим 39 главу Бытия:

1. Иосиф же отведён был в Египет, и купил его… Потифар.

2. Иосиф был успешен в делах и жил в доме господина своего, египтянина.

7. Жена господина его сказала: ложись со мною.

8, 9. Но он отказался и сказал жене господина своего… Как же сделаю я это великое зло и согрешу перед Богом?

11, 12. Случилось в один день, что… никого из домашних тут в доме не было. И она схватила его за одежду его и сказала: ложись со мной. Но он выскользнул, оставив одежду свою в руках её, и выбежал вон.

20. И взял Иосифа господин его и отдал его в темницу.

Чтобы понять духовный смысл этих стихов, нужно иметь некоторое представление о духовном смысле супружества и его противоположности. Господь в Слове во многих местах называется мужем, а церковь — его невестой или женой. Если церковь неверна, она называется блудницей и говорится, что она «блудодействует вслед богов своих», как в стихе Исход 34:15 и во многих подобных.

Во всём сотворённом есть сочетание двух в одном. Даже в неорганическом царстве водород и кислород, соединяясь, образуют воду, натрий и хлор — соль. Все подобные явления изображают нечто духовное. У человека воля и разум соединяются и составляют его ум. Любовь принадлежит воле, истина — разуму, потому соединение любви и истины в человеке делает его подлинно человеком. Воля без супружества с разумом и разум без супружества с волей не могут ничего породить. Любое доброе намерение должно обладать своей истиной, или своим знанием, чтобы что-то совершить, и любая истина веры не имеет никакого значения, если за ней не стоит воля к действию, то есть желание делать добро. У человека без воли нет даже побуждения обрести истину веры. Без воли человек не может ни поднять руку, ни открыть глаза.

Отношения воли и разума изображаются отношениями мужа и жены или мужчины и женщины. Правда, у лицемеров воля и разум разделены. Лицемеры разумом понимают, как внешне вести себя хорошо, но намерения их воли, устремлённые на собственное преуспевание за счёт других, — злые.

Наиболее характерное внутреннее свойство мужчины, если он подлинно мужчина, — это любовь становиться мудрым и активно овладевать тем, что составляет мудрость. Такая любовь образует внутренний ум, или душу, мужчины, откуда он приобретает разумение истины в нижней степени ума, или на его нижнем уровне. Таким образом, внутренний, или высший, ум мужчины — это любовь, а именно любовь к приобретению мудрости, а внешний, или нижний, ум — это разумение приобретённой истины.

Главное характерное свойство женщины другое. Женщина, если она подлинно женщина, увлекается или побуждается истиной. Она любит истину и поэтому её любовь обладает острой чувствительностью к тому, что составляет мудрость, и восприимчивостью к мудрости. Ею движет не столько желание активно приобретать знания, прилагать умственные усилия, сколько удовольствие от увлечения и побуждения истиной, когда она её слышит. Это удовольствие от того, что принадлежит мудрости, образует её внутренний ум, или душу. Из этого её внутреннего святилища истины она наполняется любовью одевать истины, выработанные в церкви, то есть применять их в жизни. Потому-то Ева и была названа матерью всех живущих. Таким образом, внутреннее женщины — истина, а её внешнее — любовь, а именно любовь придавать форму истине, по которой она и любит своего мужа, если он подлинно мужчина.

Всё сказанное содержится в духовном смысле в истории создания Евы из ребра Адама, но мы не будем сейчас останавливаться, чтобы раскрыть эту историю в подробностях.

Когда в Слове Божьем говорится о мужчине или женщине, в высшем смысле мужчина или муж означает и изображает любовь, а женщина или жена — истину. Но в более низком, или более внешнем, смысле под мужчиной или мужем понимается разумение истины, а под женщиной или женой — любовь к добру. В древнееврейском языке есть два слова, обозначающие мужчину: адам и иш. Когда используется слово «адам», говорится о внутреннем уме мужчины, то есть о любви быть мудрым на деле, а когда используется слово «иш», говорится о нижнем уме мужчины, то есть о разумении истины. С женщиной всё наоборот. В высшем смысле женщина или жена означает и изображает истину, а в более низком или более внешнем смысле — добро любви.

В рассматриваемой главе человек, которому служил Иосиф, назван его господином, а не учителем
. Господин повелевает, учитель наставляет. Иисус Христос иногда именуется Господом, то есть господином, а иногда Учителем, или «Раббони». Когда Его называют Господом, это касается Его управления посредством добра Его любви, а когда Его называют Учителем, это касается Его наставлений в истинах веры. 
В рассказе об Иосифе и Потифаре под Иосифом понимается внутренний ум, или душа, где принимается Святой Дух нашего Господа, а под Потифаром — внешний или нижний ум.

Человек рождается с наследственными чертами, свойственными животным, как добрым, так и злым. Некоторые люди по природе верны, дружелюбны, добродушны и благородны, как некоторые животные. Другие рождаются более агрессивными, неуживчивыми и злобными подобно другим животным. Потифар в данной главе символизирует своего рода инстинктивное добро, которое одинаково свойственно людям и животным, а его жена — мысли или истины, согласные с таким внешним добром.

В детстве и юности человеком правят природные склонности. У него ещё нет принципов истины, которые руководили бы им и направляли его жизнь. Тем не менее Господь действует в его внешних, или природных, добрых склонностях, присутствуя в его внутреннем уме, и тайно ведёт его. Пока человек пребывает в этом состоянии, он благословлён, как был благословлён Господом Потифар и дом его ради Иосифа.

Природные склонности, или виды любви, подразумеваемые под Потифаром, — это, например, любовь к друзьям, любовь к своей семье и даже любовь к своей церкви и любовь к Господу, если человек воспитан в религиозной среде. Эти виды любви поначалу сами собой возникают у человека, а некоторые из них инстинктивно свойственны животным. Но у человека, если он подлинно человек, Господь присутствует во внутреннем его природных склонностей, и это отличает его от животных. Это присутствие Господа символизировано Иосифом. Однако в этом состоянии Иосиф — слуга, ибо человек в этом состоянии не подчиняет себя Божественному добру и Божественной истине, которые выше его природных видов любви и склонностей.

У Господа, пока Он жил на земле, были такие природные виды любви по наследству от матери. Впоследствии качество этих видов любви было полностью изменено. Господь был ещё двенадцатилетним ребёнком, когда борьба эта уже началась, что видно по Его ответу Марии в Иерусалимском храме. 

Мать его сказала Ему: «Сын! Зачем ты поступил так с нами? Вот, отец твой и я с великой скорбью искали тебя». Он сказал им: «Зачем было вам искать меня? Разве вы не знали, что я должен быть в доме Отца моего?» Но они не поняли сказанных им слов. И он пошёл с ними и пришёл в Назарет; и был послушен им. Лука 2:48-51. 

Сравните со следующим:

Тогда приходит Иисус из Галилеи на Иордан к Иоанну креститься от него. Иоанн же удерживал Его и говорил: «Мне надо креститься от Тебя, и Ты ли приходишь ко мне?» Но Иисус сказал ему в ответ: «Допусти теперь, ибо так надлежит нам исполнить всякую справедливость». Тогда он допустил Его. Матф. 3:13-15.

Такие примеры смирения Господа имеют тот же смысл, что и служение Иосифа Потифару как своему господину. Но, как сказал Господь: «Допусти теперь». Здесь указано на то, что это только временно. Пришло время, когда родственное отношение Господа к Марии полностью изменилось. Когда к Господу подошли некие люди и сказали, что Его мать и братья желают говорить с Ним, Он ответил: «Кто мать Моя? И кто братья Мои? И, указав рукой Своей на учеников Своих, сказал: вот мать Моя и братья Мои. Ибо, кто будет исполнять волю Отца Моего небесного, тот Мне брат, и сестра, и мать» (Матф. 12:47-50).

Таким образом, Господь прекратил какие-либо особые отношения с Марией и своими братьями. Он возвысился над всеми чисто человеческими связями и рассматривал всё уже с точки зрения Божественного и по Своей любви к общему спасению человеческого рода.

То же касается и Его любви к родному городу, к Его стране и к церкви, в которой Он воспитывался. Ему необходимо было подняться над всеми чисто человеческими склонностями и видеть всё из бесконечной Божественной любви, а это подразумевало искушения, ибо как человек не может избавиться от чисто природных склонностей без искушений, так не мог и Господь.

В борьбе при искушениях Потифар изображает эти природные склонности, а его жена — кажущиеся истины, которые состоят в супружестве с такими видами любви. Кажущиеся истины, подразумеваемые под женой Потифара, по видимости даже подтверждаются буквальным смыслом Слова. Одежда Иосифа, которую с него сорвала жена Потифара, изображает такие подтверждения, и подтверждения эти убедили природные склонности, понимаемые под Потифаром, отдать Иосифа в темницу.

Для пояснения рассмотрим, что происходит с возрождаемым человеком, то есть с человеком духовным, когда он ставит любовь к царству небесному выше принадлежащего этому миру. Такой человек начинает по-новому относиться к своим детям. Он уже любит своих детей не потому, что они его, а ради царства небесного. Он стремится в первую очередь уже не к тому, чтобы его дети стали успешными гражданами в этом мире, а к тому, чтобы они могли стать добрыми гражданами в царстве небесном, и добрыми гражданами в этом мире — во вторую очередь. Если они, став взрослыми, не устремляются к царству небесному, между отцом и детьми возникает определённое разобщение. Это не означает, что он перестаёт заботиться об их духовном благополучии, он просто не привязывает их к себе.

В этой связи вспомним притчу о блудном сыне. Отец, движимый только природными склонностями, отправился бы искать своего сына или, по крайней мере, послал бы гонцов, чтобы отыскали его и вернули. Но эти действия повредили бы подлинному благополучию сына. Не могло быть настоящего воссоединения до тех пор, пока сын не покается и по своему свободному выбору не вернётся и не покорится отцу.

Человек, действующий по чисто природным склонностям, будет помогать любым людям, особенно бедным и несчастным, и в подтверждение правильности своих действий будет цитировать Писание. Но такой человек обычно приносит больше вреда, чем пользы, потому что его легко убедить помочь злому, который и употребит его помощь во зло, особенно если они друзья. Его помощь часто приводит к тому, что другие становятся ленивыми и безответственными.

Кто не выражает свою подлинную любовь напускной сердечностью, того считают слишком суровым. Кто не демонстрирует щедрыми пожертвованиями свою любовь к учебному заведению, которое взрастило его, поскольку видит, что его альма-матер не служит духовным, вечным целям, того критикуют. Кто выступает против излишней мягкости по отношению к нарушителям законов на том основании, что следует заботиться о благосостоянии общества в целом и что строгие наказания необходимы для защиты общества и крайне полезны для исправления преступников, того считают жестокосердным.

Многие говорят, будто Господь был кротким и мягким, и думают, что добрый христианин тоже должен всегда быть кротким и мягким. Действительно, Господь был очень снисходителен к смиренным и кающимся, но Он был чрезвычайно суров к лицемерам, ханжам и гордецам.

Возьмём Его слова, сказанные женщине, уличённой в прелюбодеянии: «И Я не осуждаю тебя; иди и впредь не греши» (Иоанн 8:11). Весь дух евангелий подразумевает, что эти слова были сказаны Господом так, чтобы под впечатлением от них женщина и не подумала бы ослушаться.

Однако ежедневная пресса хором читает нам проповедь о том, что Господь, уходя, обернулся и ласково произнёс: «Иди и впредь не греши». Что за извращение!

Господь говорил: «Я дал вам пример, чтобы и вы делали то же, что Я сделал» (Иоанн 13:15). Если бы кто-нибудь последовал примеру Господа и стал бы крайне резко осуждать притворщиков, лицемеров и лжецов, гордыню, замаскированную под скромность, тщеславие в обличии благочестия, софистику, выдаваемую за учёность, и особенно всё это в тех, кто занимает высокие должности, — разве не осудили бы его самого? Разве не предъявили бы ему обвинение в отсутствии «христианского милосердия»? Именно такого рода лживые обвинения главным образом изображаются клеветой жены Потифара против Иосифа.

Порицать лицемерие и есть дело настоящего милосердия, потому что без разоблачения лицемера, лжеца, притворщика не может быть ни исцеления, ни здоровья, а будет лишь подобие новой кожи, покрывающей тайный гнойник.

Господь сказал: «Как хотите, чтобы с вами поступали люди, так и вы поступайте с ними» (Лука 6:31). Эти слова Господа можно понять в крайней степени неправильно. Большинству людей нравится, когда им льстят, хвалят их, поощряют, независимо от того, считают ли они это искренним или нет; они хотят, чтобы их ошибки не видели или не замечали, и не желают справедливого воздаяния. В свою очередь, они восхваляют других и льстят им, создают видимость дружелюбия, кротости и мягкости, чтобы понравиться или ради хороших отзывов. Именно о таком поведении они и думают, что поступают с другими так, как хотели бы, чтобы другие поступали с ними. Но это насмешка над словами Господа.

Господь обращался к серьёзным, искренним — к тем, кто хочет изменить свою жизнь. Такие люди рады, когда им показывают их ошибки. Они не обижаются на критику, а дорожат ею, когда она справедлива и конструктивна; они по достоинству ценят уроки послушания. Поэтому они благодарны за полезные слова и действия по отношению к себе, приятны они или неприятны. Только к таким людям применимы слова Господа, приведённые выше.

Все представляющие себе Господа лишь кротким и мягким и считающие, что в так называемом социальном евангелии состоит вся религия, высоко ставят десять Заповедей Блаженства, но немногие из них хотят себе десятого благословения:
Блаженны вы, когда будут поносить вас и гнать, и всячески неправедно злословить за меня. Радуйтесь и веселитесь, потому что велика ваша награда на небесах, ибо так гнали пророков, бывших прежде вас. Матф. 5:11,12.

Многие ли христиане серьёзно относятся к таким словам Господа:

Горе вам, когда все люди будут говорить о вас хорошо, ибо так их предки поступали с лжепророками. Лука 6:26.

Тот, кто говорит истину бесстрашно и нелицеприятно, знает, что многим он не понравится. Однако разве не хотят большинство людей, даже тех, кто называются христианами, включая и их священников, в первую очередь нравиться другим?

Речь не идёт, конечно, о тех, кто высказывает своё мнение при каждом случае, уместно это или нет. Некоторые хотят или любят говорить голую правду ради того только, чтобы поразить людей или привлечь к себе внимание, — у таких нет любви к истине ради истины. Некоторые говорят, одержимые манией преследования или комплексом жертвенности, — такие часто жаждут обрести венец мученика. Они просто глупы.

Неприятие миром тех, кто стоит за истину — истину, открывающую состояние, в котором находится мир — изображено заключением Иосифа в темницу. В высшем смысле это неприятие направлено на Господа, которого распяли. В условном смысле оно направлено на последователей Господа.

Господь говорил:

Будете ненавидимы всеми за имя моё. Матф. 10:22.

Если бы вы были от мира, то мир любил бы своё; но поскольку вы не от мира, а я избрал вас из мира, поэтому ненавидит вас мир. Иоанн 15:19.

Напротив, многие считают факт всеобщей любви к ним признаком того, что они — хорошие христиане. Почему иначе считалось бы упрёком сравнение с Иеремией?

Часто говорят, что у всякого есть хорошие и плохие стороны, подразумевая под этим, что мы должны относиться ко всем более-менее одинаково, и это считается милосердием. Напротив, если указывается, что у каждого есть господствующая любовь, вселяемая либо небесами, либо адом, и никто не может служить двум хозяевам — Богу и мамоне, это считается признаком отсутствия духа милосердия и братской любви. Таких иллюстраций можно привести множество, поскольку ко всему, что есть в человеческой жизни, возможен либо подход со стороны добра по видимости с разумными по видимости аргументами в его пользу, либо истинный подход, который содержит в себе тепло и свет небес. Среди тех, кто видит только в свете этого мира, первый подход будет превозноситься как добрый и мудрый, тогда как второй будет осуждаться как лишённый милосердия и простого человеческого взаимопонимания и презирающий обычные здоровые чувства. В последнее время таким ложным понятием о милосердии часто отличались правительства.

Самое важное в природном, а равно и в духовном развитии человека — чтобы он стал ответственным, взял на себя обязательства, сделался подлинно самостоятельным, одним словом — стал мужчиной или женщиной, а не оставался ребёнком. Разве неразборчивая помощь государства не разрушает такие качества, отбирая у людей инициативу и самостоятельность, вселяя во многих лень и безответственность, и часто делая недостойных хуже, чем они могли бы быть? Тем не менее любые протесты против злоупотребления государственными пособиями рассматриваются как нечто противоположное милосердию. Этим мы не хотим сказать, что не нужны государственные пособия для тех, кто их заслуживает и не в состоянии себе помочь, или что не должно быть разумной государственной помощи инвалидам, позволяющей им стать более ответственными и самим позаботиться о себе. Но устранение материальных затруднений в ущерб развитию характера — это неправильно.

Мудрый судья, требующий достаточно суровых наказаний, которые могли бы обезопасить общество и держать в страхе злодеев, со стороны многих подвергается критике за отсутствие христианского милосердия. Вот они, ложные обвинения, которые изображаются клеветой жены Потифара против Иосифа. То есть имеющие сентиментальное представление о милосердии обвиняют дух Слова, изображаемый Иосифом, в недостатке любви к ближнему, и цитируют Писание в подтверждение своих обвинений. Так посредством буквальных истин Слова, неправильно понятых и употреблённых не по назначению, внешние проявления любви и чувств обращаются простив внутренних добра и истины, изображаемых Иосифом. Когда жена Потифара завладела одеждой Иосифа и предоставила её в качестве улики против него, то есть отобрала внешний вид истины, которым человек одевается, было сказано: «никого из домашних в доме не было». Не было никого, кто мог бы помочь ему или свидетельствовать в его пользу. Это напоминает о пророчестве Исаии относительно Господа:

Видел, что нет никого, и дивился, что нет заступника, и спасение доставил себе рукой своей. Исаия 59:16.

И из народов никого не было со мною... Я смотрел, и не было помощника; и я удивлялся, что некому было поддержать. Исаия 63:3,5.

И при искушении в Гефсимании, когда ученики заснули и Господь сказал Петру: «Так ли не могли вы один час бодрствовать со Мною?» (Матф. 26:40). 

Господни искушения были намного глубже, чем мы можем себе представить, и всё же можно в какой-то мере понять, чему они были подобны, по данным выше иллюстрациям.

Все эти искушения были связаны с оставлением чисто человеческих видов любви и привязанностей, унаследованных от Марии, и принятием вместо них Божественной любви и мудрости, посредством чего Он и спас род человеческий. Именно это снятие с Себя всего чисто человеческого от Марии и облечение в Божественное, то есть обожествление Своего человеческого, Господь подразумевал, когда говорил: «Ныне прославился Сын Человеческий, и Бог прославился в Нём» (Иоанн 13:31 и другие подобные места).

Господь, отбросив всякую чисто природную человеческую привязанность к иудейской церкви, в которой Он был воспитан, разоблачением зла и лицемерия этой церкви вызвал такую враждебность с её стороны, что Его преследовали и затем распяли, подобно тому как Иосиф был обвинён женой Потифара и отдан в темницу Потифаром.

Иосиф, его братья и египтяне

Теперь рассмотрим следующие стихи из глав 37, 44 и 47 Бытия:

И видел Иосиф сон, и рассказал братьям своим: и они возненавидели его ещё более. Он сказал им: выслушайте сон, который я видел. Вот, мы вяжем снопы посреди поля; и вот, мой сноп поднялся и встал прямо; и вот, ваши снопы стали кругом и поклонились моему снопу. И сказали ему братья его: неужели ты будешь царствовать над нами? неужели будешь иметь власть над нами? И возненавидели его ещё более за сны его и за слова его. Бытие 37:5-8.

Он [слуга Иосифа] догнал их [братьев Иосифа] и сказал им эти слова: для чего вы заплатили злом за добро?

Не та ли это [серебряная чаша], из которой пьёт господин мой и он гадает на ней? Худо это вы сделали... Они сказали ему:... Далеки твои слуги от того, чтобы делать такое. [То есть чтобы украсть чашу Иосифа.] У кого из слуг твоих найдётся, тому смерть, и мы будем рабами господину нашему...

И пришли Иуда и братья его в дом Иосифа, который был ещё дома, и пали пред ним на землю...

[И Иуда сказал:] Итак пусть я, раб твой, вместо отрока останусь рабом у господина моего. Бытие 44:6,4,5,7,9,14,33.

Все Египтяне пришли к Иосифу и говорили:... ничего не осталось у нас пред господином нашим, кроме тел наших и земель наших; для чего нам погибать на глазах твоих, и нам и землям нашим? Купи нас и земли наши за хлеб, и мы с землями нашими будем рабами фараону, а ты дай нам семян, чтобы нам быть живыми и не умереть. Бытие 47:15,18,19.

Сны Иосифа

Господь в Своих притчах иногда сравнивает церковь с полем, а истины Слова, которыми духовно питается человек, — с семенами. Сыновья Иакова с их снопами изображают учения, или доктрины, тех, кто учит церковь. Сноп Иосифа изображает или означает учение о том, что Господь Иисус Христос — Бог небес и земли, что Его человеческое Божественно и что нам нужно соединяться с Ним в любви путём соблюдения Его заповедей. В 37 главе братья Иосифа означают тех в церкви, кто живут только верой и учат спасению одной верой, но не обладают подлинной любовью к Богу и к ближнему и не живут по заповедям Господа. Такие не верят в то, что человеческое Господа Божественно. Верить в Божественное человеческое значит верить в то, что Бог есть Божественный Человек, Человек бесконечной любви и мудрости, который пришёл на землю и сделал своё человеческое Божественным. Мы знаем Господа по описанию Его земной жизни, приведённому в евангелиях, но сейчас Он пребывает в царстве небесном.

Когда Господа спросили, когда придёт царство Божье, Он ответил: «И не скажут: вот, здесь, или: вон, там. Ибо вот, царство Божье внутри вас» (Лука 17:21).

Господь пребывает в Своём царстве не только вне человека, но и в царстве небесном внутри него. Здесь Он может являться человеку в Своём Божественном человеческом, и здесь человек может внутренне поклоняться ему. Если человек достигает состояния полного возрождения, которое сейчас весьма редко, он видит Господа как Божественную любовь, мудрость и милость, действующую в человеке для его спасения.

В «Тайнах небесных» Сведенборга читаем: «До того, как человек возродился, он воспринимает то, что втекает внешним путём [то есть через чувства человека], но не то, что путём внутренним [то есть через душу]» (4977).

Человек, который имеет некое подобие веры, но не живёт достойной жизнью, или человек самоуверенный, горделивый и тщеславный бывает готов поклоняться невидимому Богу, неизвестному создателю вселенной, интеллектуальной абстракции. Но поклониться, служить и посвятить свою жизнь видимому Господу в Его Божественном человеческом в царстве небесном, которое внутри него, — это противно его гордыне и тщеславию. Это требует полного изменения его жизни, а за такое изменение мало кто берётся и многие от него отказываются, испытывая отвращение даже к истине, которая учит этому. Именно это означает ненависть братьев к Иосифу и то, что они отвергли его.

Тогда как в поверхностном смысле под Иосифом и его братьями понимаются разные типы людей, в более глубоком смысле Иосиф и его братья означают разное в каждом отдельном человеке. Иосиф означает присутствие Господа в самом внутреннем человеческого ума, а его братья — более низкие составляющие ума, которые поначалу несклонны подчиняться правлению Господа в самом внутреннем ума. Даже у Господа, когда Он жил на земле, в Его природном уме содержались знания, приобретённые в иудейской церкви, в сочетании со склонностями, заключавшими в себе унаследованные от Марии недостатки. Этот нижний ум сопротивлялся полному подчинению самой Божественной любви, называемой Отцом, пока Господь не поборол эти недостатки в искушениях, которым Он подвергался, и не подчинил Себя полностью самому Божественному Своей души.

Окончательное подчинение братьев Иосифу должно было произойти по свободному выбору, или добровольно. Братья Иосифа пришли и пали ниц перед ним, а Иуда предложил себя ему в рабы по своему свободному выбору. И всё же именно Иосиф осуществил всё это, управляя обстоятельствами, которые привели к такому результату. Точно так же и Господь в самом внутреннем ума человека ведёт его неизвестным ему путём, чтобы он подчинил свою жизнь Господу как слуга. Человек же, тем не менее, делает это по своему свободному выбору.

Обстоятельства эти были таковы, что Иосиф послал своего домоправителя, чтобы тот обвинил его братьев в воровстве, в частности в краже серебряной чаши, которая была положена в мешок Вениамина. Далее повествование об Иосифе развивается вокруг того условия, что братья не могут воссоединиться с Иосифом без Вениамина в качестве посредника. Написано так: «И сказал ему [своему отцу] Иуда, говоря: тот человек решительно объявил нам, сказав: не являйтесь перед лицом моим, если брата вашего не будет с вами» (Бытие 43:3).

Чтобы понять смысл этого повествования, необходимо иметь представление о том, что подразумевается под Иосифом, Израилем, Вениамином и десятью братьями. Иосиф, как было уже сказано, символизирует присутствие Господа в качестве Божественной истины в любви к Богу, которая пребывает в самом внутреннем ума. Десять его братьев символизируют истины церкви во внешнем, или нижнем, уме. Вениамин символизирует промежуточную или соединяющую истину, через которую внутреннее втекает во внешнее. Если сравнить внутреннее с головой, а внешнее с телом, то промежуточным будет шея.

Израиль символизирует добро жизни, или добрую жизнь по истинам, которые известны человеку благодаря чтению и обдумыванию Слова Божьего и повиновению ему. Когда Вениамин находится при своём отце, он символизирует новые истины, видимые в Слове Божьем человеком, ведущим эту добрую жизнь. Есть истины, которые человек не может видеть, пока не вступит в такую жизнь. В Слове содержится множество истин, которые можно видеть только на основе опыта духовно доброй жизни по любви к Богу и к ближнему. Такие истины и подразумеваются под Вениамином. Эти истины, то есть Вениамин, могут восходить к Господу в Божественной истине в самом внутреннем ума, то есть к Иосифу. Иосиф означает и изображает Господа как Божественную истину в высшей степени ума. Человеческий ум открывается к своему самому внутреннему, где у человека находится обитель Господа, посредством новых истин, выработанных духовной жизнью по любви к Господу и к ближнему. В результате человек может достичь состояния, в котором Господь как Божественная истина, то есть Иосиф, сможет явить Себя природному, или нижнему, уму человека, в котором пребывают учения, составленные человеком при изучении Слова.

Божественная истина в самом внутреннем человеческого ума, понимаемая под Иосифом, может явить себя нашему внешнему уму, понимаемому под десятью братьями Иосифа, только если мы живём по истинам, познанным при изучении Слова, посредством чего вступаем в жизнь любви к Господу и к ближнему и благодаря такой жизни видим в Слове новые истины, понимаемые под Вениамином.

До тех пор, пока мы не пришли к жизни любви и веры и не постигли по такой жизни новые истины, прежде нам неизвестные (Вениамин), Господь как Божественная истина в самом внутреннем (Иосиф) будет казаться нам незнакомцем, суровым правителем, не проявляющим Своей любви, каким казался Иосиф своим братьям, когда с ними не было Вениамина. Относительно новых истин, понимаемых под Вениамином, можно провести следующую аналогию. Всем понятно, что человек, долгое время работавший по своей специальности и накопивший большой опыт, обладает знаниями, которые никак нельзя приобрести одним лишь чтением учебников. Пожилой человек обретает то, что иногда называют мудростью жизни, в результате большого жизненного опыта. Но немногие понимают, что такая мудрость не становится настоящей мудростью жизни, если она не подчиняется присутствию Святого Духа нашего Господа в царстве небесном у человека, то есть Иосифу, и что такое подчинение — это признание сердцем, что сами по себе мы не обладаем никакой мудростью, но вся мудрость втекает в нас от Бога.

Вениамин, когда Иосиф открылся ему, символизирует истины, втекающие от Господа, присутствующего в самом внутреннем ума, в истины церкви во внешнем уме, понимаемые под десятью сыновьями, через промежуточные истины, о которых говорилось выше. Но перед этим Иосиф обвинил своих братьев в краже серебряной чаши. В библейском повествовании вино означает или изображает духовные или внутренние истины. Серебряная чаша символизирует сосуды в уме, в которые втекают эти истины. Украсть серебряную чашу значит думать, что способность принимать Божественные истины от Господа — это собственная способность человека, а не рассматривать её как нечто данное человеку, нечто взятое взаймы. Подобно тому человек может ощущать свой талант, как принадлежащий ему самому, но должен признавать, что он постоянно даётся ему Господом. Строго говоря, любой человек крадёт доброе и истинное в Слове и церкви, поскольку уверен, что это его собственное. По этой причине ему прощается такое воровство, если впоследствии он признаёт, что всё доброе и истинное — от Господа и должно считаться Господним, поскольку Божественно. Таким образом, всё доброе и истинное принадлежит Господу, а не человеку, которому даётся только в пользование, как талант. Истины остаются живыми, пока ум человека открыт для принятия Духа Господа нашего. Как только мы перестаём признавать, что истины мы постоянно получаем от Господа и что они принадлежат Господу, они становятся просто знаниями в памяти, безжизненной скорлупой, лишённой ядра. Многие на собственном опыте знают, что иногда, слыша истины, бываешь потрясён до глубины души, а когда затем вспоминаешь их, они уже кажутся сухими и безжизненными. Причина в том, что состояние меняется, и человек перестаёт быть открытым Господу. Такое сухое, безжизненное положение, в котором невозможно найти пищи для души, изображается голодом, который заставил Иакова, его сыновей и египтян идти к Иосифу за пропитанием.

Братья Иосифа означают или изображают истины или ложь веры в природном, или внешнем, уме человека. Когда они покоряются Иосифу, они изображают истины. Когда они ненавидят Иосифа, они изображают ложные учения. Египтяне означают или изображают знания из Слова во внешней памяти человека. Читая Слово Господа из тщеславия своего разума или из гордыни, человек толкует всё прочитанное в буквальном смысле Господнего Слова неправильно и противоположно подлинному духовному смыслу Слова. Он воображает себя и тех, кто с ним согласен, людьми избранными. Такое извращённое понимание изображено Фараоном, который не знал Иосифа, и Египтянами, которые подвергали гонениям Сынов Израиля. Когда Господь правит в царстве небесном внутри человека, все знания, полученные им при чтении Слова, подчиняются Господу и становятся истинными знаниями в памяти. Наставление от Господа в знаниях из Слова изображается тем, что Иосиф был отведён в Египет, подобно тому, что было и с Господом.

Бывает так, что человек знает многое из Слова Господа, но всё это в нём не живёт и не питает его дух, из-за чего он ощущает духовный голод.

Египтяне, когда у них кончилось серебро и не осталось скота, пришли к Иосифу и предложили себя и свои земли за хлеб. То, что они предложили себя, означает отказ от собственной воли, вместилища добра любви, ради принятия в себя новой воли, а именно Господней. То, что они уступили свои земли, означает отказ от собственного разума ради принятия нового разума от Господа. Получение ими пропитания от Иосифа означает получение любви и мудрости от Господа. Когда человек приходит в такое состояние ума, все знания, полученные им из Слова становятся сосудами для принятия от Господа духовной жизни.

Многие читают Слово по собственному разуму и ищут в нём подтверждения своим предвзятым понятиям. Истинное понимание Слова таким недоступно. Только читающие Слово ради того, чтобы Господь изменил их любовь и мышление, смогут по-настоящему понять Слово.

Египтяне затем сказали: «И мы с землями нашими будем рабами фараону». В книге «Тайны небесные» Эммануила Сведенборга мы находим следующее объяснение этих слов:

Это означает полное подчинение… «мы с землями нашими» — вместилища добра и истины… «рабами» — это быть без свободы, происходящей из собственного, то есть полное подчинение. Под вместилищами понимаются сами формы людей, ибо люди есть не что иное как формы, созданные принимать жизнь от Господа, но по наследству и по деятельности своей эти формы таковы, что отвергают духовную жизнь от Господа. Но когда эти вместилища оказываются настолько обделёнными, что у них больше нет свободы, происходящей из собственного, наступает полное подчинение. Человек возрождаемый через повторяющиеся опустошения и укрепления постепенно приводится к тому, что больше не хочет быть своим собственным, но Господним. И когда становится Господним, он приходит в такое состояние, что будучи предоставлен самому себе, горюет и беспокоится. Но когда он избавляется от этой самостоятельности, возвращается в своё счастье и блаженство. В таком состоянии пребывают все ангелы. Чтобы сделать человека блаженным и счастливым, Господь желает его полного подчинения, то есть, чтобы он был не частично своим собственным и частично Господним, ибо тогда было бы два господина, которым человек одновременно служить не может (Матф. 6:24).

Полное подчинение подразумевается также в словах Господа у Матфея: «Кто любит отца или мать больше Меня, не достоин Меня; и кто любит сына или дочь больше Меня, не достоин Меня» (10:37); отец и мать означают здесь в общем смысле всё собственное человека по наследству, а сын и дочь — всё собственное человека по деятельности.

Собственное человека обозначается также душой у Иоанна: «Любящий душу свою погубит её; а ненавидящий душу свою в этом мире сохранит её в жизнь вечную. Кто Мне служит, пусть последует за Мной; и где Я, там и слуга Мой будет» (Иоанн 12:25)...

Что подчинение должно быть полным, явно видно из первой заповеди церкви: «Возлюби Господа твоего Бога всем сердцем твоим и всей душой твоей, и всем умом твоим, и всей твоей силой: вот первая заповедь» (Марк 12:30). Итак, поскольку любовь к Господу не от человека происходит, а от Самого Господа, потому-то всё сердце, вся душа, весь ум и все силы, которые есть приемлющие, должны быть Господними, следовательно, подчинение — полным. Таково подчинение, которое здесь обозначено словами «и мы с землями нашими будем рабами фараону», ибо фараоном изображается природное вообще, которое пребывает под управлением внутреннего небесного, а в высшем смысле — под управлением Господа, который в этом смысле есть «Иосиф». (6138.)

Рассматриваемый отрывок из Бытия мы обсудили относительно возрождения человека, но человеческое возрождение — это образ Господнего прославления, поэтому в самом внутреннем смысле в этих стихах говорится о прославлении Господа нашего. Не будем здесь углубляться в эту обширную тему. Поясним лишь в двух словах разницу между тем, как Господь прославил Своё человеческое, которое Он таким путём сделал Божественным, и тем, как возрождается человеческое у человека, которое таким путём делается духовным.

Человек — не жизнь и не искра Божественного, а сосуд для принятия жизни от Господа. Это можно приблизительно пояснить сравнением с нитью накала электрической лампочки, по которой проходит электрический ток, делая её источником света. Она светит, пока подаётся ток, а как только ток отключают, она гаснет. Если человек перестанет получать любовь и мудрость от Господа хотя бы на миг, жизнь его любви и свет его разума немедленно погаснут. «Не может человек ничего принять, если это не дано ему с небес» (Иоанн 3:27). Господь говорил также: «Тот, кто пребывает во Мне, и Я в нём, приносит много плода, потому что без меня не можете делать ничего» (Иоанн 15:5).

Несмотря на то, что человек — это сосуд, принимающий жизнь Господа и не имеющий жизни сам по себе, Господь передаёт Свою жизнь человеку так, что он воспринимает её как свою собственную и действует словно бы сам по себе. Иначе человек не был бы человеком и не мог бы в любви к Богу и ближнему получать удовольствие от взаимодействия с Господом. И всё же, хотя человек воспринимает любовь и мудрость как свои собственные, он должен признавать, что нисколько не имеет жизни подлинных любви и мудрости, если они не даются ему Господом с небес.

Что Господь есть сама жизнь и что человек — вместилище жизни, тому Господь учит во многих местах Евангелия от Иоанна, а именно:

Как Отец имеет жизнь в самом себе, так и Сыну дал иметь жизнь в самом себе. Иоанн 5:26.

В нём была жизнь, и жизнь была светом людям. Иоанн 1:4.

Тот, кто ест мою плоть и пьёт мою кровь, имеет вечную жизнь. Иоанн 6:54.

Я пришёл для того, чтобы имели жизнь. Иоанн 10:10. 

И я даю им жизнь вечную. Иоанн 10:28.
Я — воскресение и жизнь. Иоанн 11:25.
Я — путь, истина и жизнь. Иоанн 14:6.

Господь полностью подчинил Себя Отцу и так стал самой жизнью, полностью единым с Отцом — единым сущностью и личностью. Человек подчиняет себя Господу и приемлет жизнь, и так соединяется с Господом. Но он не объединяется с Господом полностью и не становится одним с Господом, ибо он ни в коем случае не может иметь жизнь в себе как своё собственное, подобно Господу, но имеет жизнь от Господа словно бы от себя.

В «Тайнах небесных» находим объяснение слов: «И Иегова был с Иосифом»:

«И Иегова был с ним» означает, что Божественное было внутри Него; ибо в Его человеческом было Божественное, потому что Он был зачат от Иеговы. У ангелов Божественное не в них, а пребывает с ними, поскольку они только формы, принимающие Божественное от Господа. (4971.)

Есть две противоположные крайности во мнениях относительно человека. Одна состоит в том, что в человеке есть принадлежащая ему искра Божья, и потому он — маленький бог. Этому мнению противостоит то, что человек не может принять Божественное от Господа в свою душу или свой ум, и поэтому он есть животное.

Господь говорил: «Ищите же прежде царства Божьего и справедливости Его, и это всё приложится вам» (Матф. 6:33).

Царство Божье, которого человеку следует искать, — это то царство Божье, которое «внутри вас есть» и в котором пребывает Господь. Ибо если царства Божьего нет внутри тебя, не может быть и царства Божьего вокруг тебя.

Многие хотели бы взойти в небеса, но главная цель их жизни состоит не в том, чтобы искать царства Божьего внутри себя.

Многие стараются сделать мир лучше, но кажущееся улучшение мира — это лишь симптоматическое лечение, временные меры, если в сердцах человеческих не укоренилось царство Божье.

Едва ли можно добиться хоть чего-нибудь, пока человек не стремится к царству небесному внутри себя всем сердцем, всей душой, всем умом и всей силой, и не покоряется в этом царстве полностью Господу. Сколь немногие понимают, что главная работа человека — это сделать свой ум обителью Бога в Его царстве! Это не значит, что человек не должен выполнять свою работу в мире честно, преданно и правильно, ибо и это — часть работы по основанию царства Божьего внутри себя. Но работу человека в этом мире нужно рассматривать как слугу относительно его благородного господина — царства Божьего внутри и вокруг.

Десять заповедей, или Десятословие

Сказано, что Десять заповедей были начертаны перстом Божьим, когда Иегова сошёл в огне с горы Синай. Каменные скрижали были положены в ковчег в святом святых. И при помощи ковчега творились великие чудеса, например осушение дна Иордана, чтобы Сыны Израиля могли перейти эту реку. Истины Десяти заповедей общеизвестны: следует поклоняться Богу и чтить Его имя, помнить о священных днях, почитать отца и мать, нельзя убивать, красть, прелюбодействовать и лжесвидетельствовать. Эти заповеди были известны почти всем народам, потому что без некоторых из этих законов существование человеческого общества невозможно.

Десять заповедей были даны в сопровождении таких великих чудес с той целью, чтобы было ясно, что эти законы — не только гражданские и нравственные законы, но и законы Божественные, и что грешить против них значит грешить не только против своего ближнего и общества, но и против Бога.

Соблюдение этих законов в их буквальном смысле — это не только основа общества и государства, но и основа царства Божьего. Будучи в мире, Господь учил, что недостаточно соблюдать только букву этих законов, но необходимо соблюдать и дух.

Вы слышали, что сказано древним: не убивай, кто же убьёт, подлежит суду. А я говорю вам, что всякий, гневающийся на брата своего напрасно, подлежит суду. Матф. 5:21,22.
Вы слышали, что сказано древним: не прелюбодействуй. А я говорю вам, что всякий, кто смотрит на женщину с вожделением, уже прелюбодействовал с ней в сердце своём. Матф. 5:27,28.

В Десяти заповедях, между тем, заключено гораздо больше, чем Господь выразил этими словами. Господь сказал: «Ещё многое имею сказать вам; но вы сейчас не можете вместить» (Иоанн 16:12).

Много содержится в Слове Господа такого, что нельзя было открыть апостолам, и в том числе — внутренний смысл Десяти заповедей. 

В «Тайнах небесных» Эммануила Сведенборга читаем:

«И изрёк Бог все слова сии, говоря». Это означает Божественные истины для тех, кто в небесах, и для тех, кто на земле... Отсюда также Божественная истина называется Словом, и Слово есть Господь у Иоанна (1:1), по той причине, что Господь был самой Божественной истиной, когда был в мире, а затем, когда был прославлен, сделался Божественным добром, и с тех пор вся Божественная истина исходит от Него. Эта Божественная истина — свет для ангелов, и это тот же свет, который освещает наше внутреннее зрение — зрение разума... Его объектами в духовном разуме являются истины, которые называются истинами веры, но в природном разуме его объектами являются истины гражданского уровня — истины справедливости, а также истины нравственного уровня — истины добродетели. (8861.)

«Я Иегова, Бог твой»

(Исход 20:2.)

Кто Иегова, наш Бог? От ответа на этот вопрос зависит характер нашего поклонения Богу. Какому Богу мы поклоняемся?

Как уже было сказано, весь Ветхий завет — это пророчество пришествия Господа, но некоторые стихи более очевидно пророчествуют о Его пришествии, чем другие, и обычно признаются пророчествами; многие из них цитируются в Новом завете. Очевидные пророчества ясно учат, что именно Иегова (называемый Господом) должен был прийти в мир. Например, последние два стиха Ветхого завета гласят:

Вот, Я пошлю к вам Илию пророка перед наступлением дня Иеговы, великого и страшного. И он обратит сердца отцов к детям и сердца детей к отцам их, чтобы Я, придя, не поразил земли проклятием. Малахия 4:5,6.

(В Библии короля Иакова вместо имени «Иегова» используется «Господь».) В отношении этого отрывка Иисус сказал: 

Ибо все пророки и закон прорекли до Иоанна. И если хотите принять, он есть Илия, который должен был прийти. Кто имеет уши слышать, да слышит! Матф. 11:13-15.

Ангел же сказал ему: не бойся, Захария… Иоанн… многих из сынов Израиля обратит к Господу Богу их. И пойдёт перед Ним в духе и силе Илии, чтобы обратить сердца отцов к детям… дабы представить Господу народ приготовленный. Лука 1:13-17. 
Иегова [Господь] называется единственным Спасителем и Искупителем, как у Исаии:

Я, именно Я Иегова, и нет Спасителя кроме Меня. Исаия 43:11.

Кто возвестил это с древних времён?.. Не Я ли, Иегова? И нет иного Бога кроме Меня, Бога праведного и Спасителя нет кроме Меня. Ко Мне обратитесь, и будете спасены… ибо Я Бог, и нет иного. Исаия 45:21,22.

Я Иегова, Спаситель твой и Искупитель твой. Исаия 49:26.

Но Я — Иегова, Бог твой… и ты не должен признавать другого Бога, кроме Меня, и нет Спасителя, кроме Меня. Осия 13:4.

Ты Иегова — отец наш; от вечности имя Твоё: Искупитель наш. Исаия 63:16.

Наклонил Он [Иегова] небеса и сошёл. 2 Цар. 22:10; Пс. 17:10.

Глас вопиющего в пустыне: приготовьте путь Иегове, уровняйте в пустыне стезю Богу нашему... Вот, Господь Иегова придёт с силою… Как пастух Он будет пасти стадо Своё. Исаия 40:3,10,11.

Из всего этого ясно, что именно Иегова пришёл в мир как Господь наш Иисус Христос, наш Спаситель и Искупитель. Читая начальные слова Десяти заповедей, обращённые к христианам: «Я Иегова, Бог твой», — мы должны мыслить о Господе Иисусе Христе, который есть Бог и человек, пребывающий теперь в Своём Божественном человеческом, ибо в евангелии сказано:

Бога не видел никто никогда; единородный Сын… Он явил Его. Иоанн 1:18.

Иисус сказал ему: Я - путь, истина и жизнь; никто не приходит к Отцу иначе, как через Меня. Если бы вы знали Меня, то знали бы и Отца Моего. И отныне знаете Его и видели Его. Филипп сказал Ему: Господи, покажи нам Отца... Иисус сказал ему: столько времени Я с вами, и ты не знаешь Меня, Филипп? Видевший Меня видел Отца; как же ты говоришь, покажи нам Отца? Разве ты не веришь, что Я в Отце и Отец во Мне?... Верьте Мне, что Я в Отце и Отец во Мне. Иоанн 14:6-11.

Несомненно, что тогда Иегова был в Господе, как наша душа в нашем человеческом — невидимый Бог в видимом Боге, и мы можем обращаться к Богу только в Его Божественном человеческом. Это великая истина, о которой Господь сказал: «Благодарю тебя, Отец... что Ты скрыл это от мудрых и разумных и открыл это младенцам» (Матф. 11:25), ибо интеллектуалы — те, кто гордятся своей учёностью — испытывают глубокое отвращение к этой истине. Таковы нежелающие склониться перед Господом, который пришёл в мир и сделал так, что Его человеческое стало Богом, имеющим, как Он сказал, «всякую власть на небесах и на земле» (Матф. 28:18).

Десять заповедей содержат в себе всё, что принадлежит человеческой жизни. Если человек соблюдает Десять заповедей ради Бога и ради царства Божьего, а не просто ради себя и своего доброго имени в мире, он постепенно начинает любить Господа всем своим сердцем, всей душой, всем умом и всей силой. Господь тогда начинает править во всём царстве Божьем, которое внутри этого человека, а также на его земле, или в его стране, то есть в человеческом, в котором он живёт в мире.

«Который вывел тебя из земли Египетской» — это означает, что человек делается свободным от власти мира и плоти, свободным от власти зла, втекающего из ада.


«Да не будет у тебя других богов перед лицом моим»

(Исход 20:3.)

Это значит, что человек не должен пытаться мыслить истины из какого бы то ни было источника, кроме Господа, ибо Господь — единственный источник истины. Он говорит: «Я — путь, истина и жизнь» (Иоанн 14:6).

Если человек возвышает свой ум в небеса, истины втекают в его ум от Господа. В древности люди делали себе многих богов и им поклонялись. Современный человек так себе богов не делает, однако любое понятие, которое происходит от тщеславия его собственного интеллекта или от злых желаний его сердца, — это уже то, чему он поклоняется, а поэтому для него — бог. Иисус говорил: «Ибо восстанут лжехристы и лжепророки» (Матф. 24:24).

Лжехристы и лжепророки означают ложные учения, происходящие от тщеславия собственного разума человека. Когда человек по самомнению своему не желает подчиняться правлению Господа нашего — когда он полагается не на Слово Господа, а на себя, он тотчас начинает поклоняться другим богам, то есть вымыслам собственного воображения. Это и есть для современного человека кумиры, подобия и изображения того, что на небе вверху — то есть ложное в богословии, что на земле внизу — ложное в философии и психологии, и что в воде ниже земли — ложное в материальном и научном. Это и есть боги, которым столь многие современные люди поклоняются вместо нашего Господа и Спасителя.

В последнее время стало привычным говорить о создании образа человека или организационной структуры, перед которым можно было бы преклоняться или которым можно было бы восхищаться, и к созданию такого образа прилагаются большие усилия. Словом, предлагается преклоняться не перед человеком, а перед изображением, сделанным из него. Преклоняться перед изображением человека — куда хуже, чем поклоняться изображениям из дерева или камня, как делали первобытные люди.

«Не произноси имени Иеговы, Бога твоего, напрасно»

(Исход 20:7.)

Имя означает человека и всё, что о нём известно, таким образом — качество человека. В обыденной речи мы говорим о добром имени человека или о том, что некто опозорил своё имя. В книге Откровения читаем: «Имя Его [Агнца] будет на челах их» (22:4). То есть они получат новое качество от Господа. Господь становится известен нам из Слова и из подлинного учения по Слову. Поэтому произносить имя Иеговы напрасно означает не только непочтительно употреблять имена Бога, но и относиться к Слову Божьему несерьёзно, в особенности — вовлекать религию и всё, что с ней связано, в дела мирские и политические на потребу личным интересам. В частности, имя Господа употребляют напрасно те, кто внешне живут по-христиански или благочестиво, а внутренне лишены живой веры, или высоко ставят веру, но ведут дурную жизнь. У таких либо воля направлена к небесам, а разум смотрит в ад, либо разум смотрит в небеса, а воля направлена к аду; ум у них, таким образом, разделён. Именно такие люди названы тёплыми, а не горячими и не холодными, и о них сказано «извергну тебя из уст Моих» (Откр. 3:16). К ним в первую очередь относятся слова: «Ибо Иегова не оставит без наказания того, кто произносит имя Его напрасно» (Исход 20:7).

«Помни день субботний, чтобы святить его»

(Исход 20:8.)

Шесть дней работай и делай все дела твои, а день седьмой — суббота Иегове Богу твоему, не делай никакого дела... Ибо в шесть дней создал Иегова небо и землю, море и всё, что в них, а в день седьмой отдыхал; поэтому благословил Иегова день субботний и освятил его. Исход 20:9-11.

Если мы верим, что в творении есть цель, или замысел, то это должно быть соединение Бога и человека. Материальное творение тогда нужно считать одним из средств для этой цели. Предметы творения лишены живого смысла, если не присутствуют в уме человека: созданный мир, в котором нет сознания, бесполезен и бессмыслен. Всё в небесах и всё в мире может быть в уме человека. Господь сказал: «Царство Божье — внутри вас» (Лука 17:21). Несомненно, мирское — тоже внутри. Человек без своих пяти телесных чувств не может знать ничего; ощущение — это первичное средство формирования ума. Но каким образом ум, включая разум, мысли, разные виды любви и их желания, образуется на основе ощущения — это непостижимое чудо. Нижний или внешний ум открывается первым, после чего в нём может сформироваться царство Божье. Нижний ум — это земля или царство мира внутри тебя. Внутренний ум — это небеса или царство небесное внутри тебя. Эти царства есть цели творения и в духовном смысле подразумеваются в словах: «Ибо в шесть дней создал Иегова небо и землю» (Исход 20:11).

Царство небесное и земное в уме человека создаёт Господь, но поначалу кажется, будто человек сам создаёт свой ум учением и усердием. Человек должен как бы от себя самого прилагать усилия к тому, чтобы привести в порядок свой ум; он должен бороться с непорядком в своём уме. Именно это означает: «Шесть дней работай и делай все дела твои» (Исход 20:9). Наконец, когда человек полностью подчиняет себя Господу, он приходит в состояние мира и покоя. Оглядываясь назад, он тогда признаёт, что всё в нём создал Господь. Поэтому, когда человек приходит в состояние мира, или покоя, он видит, что именно Господу теперь можно отдохнуть от борьбы. Это и означает «Помни день субботний, чтобы святить его» (Исход 20:8). Далее человек живёт уже жизнью любви к Богу и к ближнему, свободным от труда и борьбы. Он делает свою работу — духовную и природную — свободно, по наитию от Господа, со спокойным умом. Помнить день субботний означает постоянно сохранять в мыслях убеждение, что в состояние мира и покоя тебя привёл Господь.

Будучи в мире, Господь тоже проходил через борения и труды, пока не объединил полностью Божественное с человеческим и человеческое с Божественным, придя таким путём к Божественному миру или отдыху. Любой мир в душе и покой ума происходит от Него, поэтому Он говорил: «Сын Человеческий есть господин и субботы» (Матф. 12:8), а также: «Мир оставляю вам, мир Мой даю вам; не так, как мир даёт, Я даю вам. Пусть не смущается сердце ваше и не устрашается» (Иоанн 14:27).

«Уважай отца твоего и мать твою»

(Исход 20:12.)

Господь говорил: «И отцом себе не называйте никого на земле, ибо один у вас Отец, который на небесах» (Матф. 23:9).

Поэтому с духовной точки зрения Бог — наш Отец. Что наш небесный Отец — Господь Иисус Христос, этому учат следующие слова у Исаии:

Младенец рождён нам, сын дан нам, на плечах которого будет владычество, и назовут Его имя:... Бог, Герой, Отец вечный. Исаия 9:6.

В церкви известно, что подлинная церковь — невеста и жена Господа и наша духовная мать, от которой мы рождаемся заново.

Уважать — это также и любить, ибо в уважении без любви мало смысла, как и в любви без уважения. Разделите любовь и уважение, и они потеряют свою ценность.

Мы говорим, что нашей духовной матерью является церковь подлинная, то есть церковь, которая истинно есть царство Божье, или церковь настолько, насколько в ней правят добро любви и истина веры. Во многих так называемых церквях правит вовсе не то, что порождается любовью от Господа, или любовью к Господу и ближнему. Честолюбие, гордыня, любовь к власти, зависть и ревность часто проникают в церкви и занимают в них руководящее положение, потому что в них нет царства Божьего. Поэтому, пока такая ситуация сохраняется в так называемой церкви, она не духовная мать. Нашей духовной матерью церковь может быть настолько, насколько она пребывает в духе Слова Господа и формируется этим духом.

«Не убивай»

(Исход 20:13.)

В духовном понимании, убивать значит отбирать духовную жизнь. Духовное убийство — это любые сказанные нами слова, которые ослабляют веру человека и которые лишают его невинности, и любые наши действия, из-за которых другие теряют веру в Бога, в Его Слово или в Его царство, в Его провидение или милость. Как уже отмечалось, Господь учил, что ненависть содержит в себе убийство, ибо любая ненависть наносит вред душе.

Под убийством подразумевается также убийство в себе веры в Господа. Господа убивает в себе всякий, кто начинает отрицать то, что Господь Иисус Христос есть Бог, имеющий всю власть в небесах и на земле, потому что такой человек убивает власть Господа действовать в нём, так что в нём Господь больше не живёт. В этом смысл слов: «И поклонятся ему [зверю] все живущие на земле, имена которых не написаны в книге жизни Агнца, закланного от начала мира» (Откр. 13:8). Эти слова относятся ко всем, жившим от начала церкви, кто не признавали Господа в Его Божественном человеческом.

«Не прелюбодействуй»

(Исход 20:14.)

Мы уже обсуждали прелюбодеяние в связи с повествованием об Иосифе, но нужно добавить следующее.

Господь, будучи в мире, говорил: «Всякий, кто смотрит на женщину с вожделением, уже прелюбодействовал с ней в сердце своём» (Матф. 5:28).

В так называемых христианских странах не только широко распространено такое прелюбодеяние в сердце, но и фактическое прелюбодеяние становится пугающе вездесущим, причём великое множество людей бессовестны в этом отношении. Всякое действие имеет духовную причину. Общепринятость природного прелюбодеяния происходит от духовного прелюбодеяния. Духовное супружество — это супружество любви и мудрости или добра и истины. Духовное прелюбодеяние — это осквернение любви ложными убеждениями и искажение истины злыми видами любви, особенно же осквернение или искажение Слова Господа.

Всякий тщеславный человек, гордец и интеллектуал совершает прелюбодеяние по отношению к Слову, когда читает его, потому что истолковывает его в угоду своим личным интересам. Он «блудодействует вслед богов своих», то есть толкует так, чтобы потакать своей любви к себе, и делает из собственных мнений ложных богов, которым поклоняется. Он считает свою церковь избранным народом, надменно возвышаясь над всеми остальными, забыв слова Господа: «Тот слуга, который знал волю господина своего, и не был готов, и не делал по воле его, бит будет много» (Лука 12:47). Потому-то тщеславные и высокомерные руководители церкви заслуживают наибольшего осуждения. Мудрый человек знает, что от себя он не может делать ничего доброго, и постоянно взирает на Господа, учась у Него, просвещаясь и следуя за Ним, чтобы не заблудиться. Тщеславие сердца — вот причина как духовного, так и природного прелюбодеяния.

Где бедна вера в то, что Господь есть Бог и что Его Слово Божественно, где царит прелюбодеяние, где неподобающе употребляют имя Бога, где бессовестно утверждают ложь, не думая о наносимом вреде, и где непорядочность вошла в привычку, там не христианская страна, и церкви таких стран, в которых лишь немногие обеспокоены подобной ситуацией, — христианские только по названию. Среди таких церквей дух христианского единства ничего не значит.

«Не кради»

(Исход 20:15.)

Мы уже говорили о воровстве, но нужно добавить следующее. В духовном понимании красть значит отбирать веру и духовные знания, принадлежащие человеку. Под воровством также подразумевается претендовать на что-либо принадлежащее ближнему, например считать себя автором мыслей, полученных от кого-то другого, и особенно — считать своим собственным наитие, данное Богом с небес. Читаем: «Не может человек ничего принять, если это не дано ему с небес» (Иоанн 3:27).

Всё доброе и истинное приходит к человеку от Господа с небес, и если человек не считает принадлежащим Господу то, что от Него получает, он крадёт это у Господа. Слово Господа дано с небес, но если тот свет, в котором читают Слово, и обретённое разумение не даны также с небес, содержание Слова остаётся в человеческом уме мёртвой буквой.

Всякий утверждающий, что истины, которые есть у человека — это только людские мнения, крадёт у Господа, ибо людские мнения нельзя приписывать Богу, они неизбежно считаются принадлежащими человеку.

Вот в каком весьма затруднительном положении оказывается человек. Во-первых, почти всё в духовной истине неясно. Человек уверен в очень немногом из того, что относится к истинам веры. Многие из его представлений ложные. Человек может вообразить, что новая мысль пришла к нему по наитию, а мысль между тем может быть ложной. Приписать ложную мысль Господу, поскольку она считается полученной наитием с небес, — это не шутки. И лишь мало-помалу человек вступает в ясный духовный свет, в котором он может отчётливо видеть, что исходит с небес, а что — его собственное человеческое и воображаемое.

Для человека может быть лучше считать, что его мысли чисто человеческие и его собственные, чем из тщеславия приписывать свои выдумки Богу и поэтому считать их Божественными. Однако человеку нужно совершенствоваться, пока он не станет признавать, что всё истинное, что он мыслит, и всё доброе, что он делает, принадлежит Господу.

В «Тайнах небесных» Сведенборга читаем: 

Человек... не может быть допущен в небеса, пока он не признает сердцем, что ничего от добра и от истины не бывает от себя, но всё от Господа, а всё, что от себя, есть не что иное как зло. (5758.) 

И ещё:
Красть во внутреннем смысле — это присваивать принадлежащее Господу, а именно добро и истину, и поскольку в начале возрождения все так делают и это первое состояние невинности, то выражение более мягкое, чем звучит буквально. (4002.)

Духовным воровством занимаются церковные начальники, служители и священники, которые претендуют на особую власть по своей должности и особое наитие по своему посвящению. Служение в церкви действительно даёт озарение человеку смиренному, подчиняющему себя Господу и так приобретающему мудрость. Но считать себя мудрым и обладающим наитием вследствие служения — это от гордыни и приводит к глупости, ибо мудрость происходит от возрождения Господом, а вовсе не от возвышения в церкви.

«Не произноси ложного свидетельства против ближнего твоего»

(Исход 20:16.)

В духовном смысле произносить ложное свидетельство — это называть добро злом или истину ложью. Рассмотрим в качестве примера того, как добро называют злом, следующее. Многие считают милосердным снисходительное обращение с преступниками или даже с клеветниками. Эти люди ставят мнимое благополучие недостойных личностей выше благополучия общества. Тем самым они называют злом добро тех, кто действует с разумной суровостью.

Людям вообще свойственно лжесвидетельствовать против истины. Когда в мире рождается новая истина, многие объявляют её ложной и приводят множество свидетельств тому — бывает, что и по Слову Божьему, которое они поняли неправильно.

Когда появляется новая мысль, явно имеющая ценность, человек должен исследовать её беспристрастно и молиться о просвещении. Многие же вместо этого рассматривают новую мысль с позиций разного рода предубеждений, по привычке размышлять так, как они это делали с детства, в рутине профессиональных мнений или с оглядкой на возможную реакцию окружающих. Хуже всего, когда такую ошибку делают специалисты, особенно врачи или священники. Зачастую они из профессионального высокомерия не хотят даже рассматривать объективно что бы то ни было, если это предлагается людьми, не занимающими высокого положения в области их специализации, и ещё более предвзято относятся к тому, что рождено вне их профессии.

Высший пример тому — суд над Господом нашим: 

Первосвященники и старейшины и весь синедрион искали лжесвидетельства против Иисуса, чтобы предать Его смерти, и не находили... Но наконец пришли два лжесвидетеля и сказали: Он говорил: могу разрушить храм Божий и в три дня создать его... Иисус говорит ему [первосвященнику]:... Впоследствии увидите Сына Человеческого, сидящего по правую руку силы и идущего в облаках небесных. Тогда первосвященник разодрал одежды свои и сказал: Он богохульствует!... Как вам кажется? Они сказали в ответ: повинен смерти. Матф. 26: 59-65.

Заметим, что здесь свидетели взяли слова, которые говорил Господь, и произнесли их как ложное свидетельство против Господа, употребив их в буквальном значении, противоположном их подлинному смыслу. Мы можем в сердце осуждать тех, кто так поступил; но всякий человек, гордый своим родом деятельности и высоко оценивающий свой ум, поступает точно так же по отношению к истине, а иногда и преследует открывающих истину, если видит в ней угрозу своей профессиональной репутации. Только те, у кого «сердце смиренное и дух сокрушённый», захотят принять истину, которая обнаружит их незнание и непорядок в их жизни. Нам следует поэтому считать серьёзным предостережением заповедь «не лжесвидетельствуй».

«Не желай дома ближнего твоего, не желай жены ближнего твоего, ни раба его, ни рабыни его, ни вола его, ни осла его, ничего, что у ближнего твоего»

(Исход 20:17.)

В предыдущих заповедях рассматривается то, что не следует делать телесно. В этой заповеди говорится о духовном, о желаниях, от которых нужно воздерживаться. Эти желания, или вожделения, происходят от любви к себе и любви к миру, в противоположность любви к Богу и любви к ближнему. Если человек не остерегается таких злых устремлений своей воли, он никогда не придёт к подлинной любви к Богу и к ближнему. Зло, упомянутое в предыдущих заповедях — это действия, однако избегать надо не только злых действий, но и желаний, от которых они происходят. Чтобы спастись, человек должен исследовать себя и покаяться не только относительно своих поступков, но и относительно своих желаний, которые приводят к поступкам. Тому, кто хочет знать, какие виды любви им управляют, нужно поразмыслить, на что он нацелен. О чём он думает в свободное время? Что доставляет ему наибольшее наслаждение? Имеет ли всё это отношение к любви к Богу и ближнему, или только к собственному честолюбию, собственным удовольствиям и эгоистическим желаниям? В «Тайнах небесных» Сведенборга сказано:

Человеку нельзя разделять свой ум [состоящий из воли и разума], то есть разуметь и говорить истину, а желать и делать зло; ибо тогда одна способность смотрела бы вверх, или в небеса, а другая — вниз, или в ад, и так человек повис бы между тем и другим. Но следует ему знать, что воля увлекает, а разум потворствует...

Нет ничего более необходимого человеку, как знать, небеса в нём или ад... Чтобы знать это, ему необходимо знать, что доброе и что злое, потому что добро составляет небеса, а зло составляет ад; тому и другому учит учение милосердия. (7180 и 7181.)

Когда человек взирает к Господу, ему бывает дано увидеть, как небеса или ад правят в нём. Тогда он может избегать того, что от ада, и принимать то, что от небес, — не своей властью, а властью Господа в нём. Но если человек не делает этого словно бы сам, Господь не сможет делать это за него, потому что это было бы уничтожением свободы и самостоятельности человека.

Последние слова этой заповеди не дозволяют нам желать «ни вола его, ни осла его, ничего, что у ближнего твоего».

Заповедь, которая была написана «перстом Божьим», непременно должна быть существенной и вечной истиной. Но в наше время немногие имеют или хотят иметь вола или осла. На этом примере можно понять, что в Слове должно заключаться больше, чем кажется по букве. В духовном смысле вол изображает природное добро, то есть всё внешнее добро, которое человек делает своему ближнему. Оно служит внутреннему духа — духовному милосердию, цель которого — вечное благополучие человека. Основное назначение вола — пахать землю. Принося пользу своему ближнему, мы тем самым подготавливаем почву своего ума к более внутренним занятиям духа.

Осёл означает знания во внешней или явной памяти. Такие знания служат мышлению человеческого духа — они подготавливают ум человека к духовным влияниям. Люди, не исполняющие своих обязанностей часто завидуют тем, кто исполняет, — это изображено пятью неразумными девами, которые пожелали масла из светильников мудрых дев (Матф. 25:8).

Мы рассмотрели лишь немногое, тогда как Десять заповедей, хранимые в святом святых церкви, заключают в себе неизмеримо больше того, что вообще может прийти на ум человеку.

Писания Эммануила Сведенборга

Объяснение повествований Бытия и Исхода основано на произведении Эммануила Сведенборга «Тайны небесные». Как уже говорилось, это обширный труд в 12 объёмных томов, в котором раскрывается внутренний смысл двух первых книг Библии. Заинтересованный читатель может обратиться к этой работе. Но следует предупредить, что изучать эту книгу не так уж легко. В первую очередь это касается языка. Изучение чего бы то ни было нового требует понимания новых терминов или привычных слов, употребляемых в новом, специальном значении. Человеку, приступающему к серьёзному изучению какой-либо естественной науки или философии, приходится знакомиться с её словарём. В случае произведений Сведенборга это вовсе не сложно по сравнению с большинством других отраслей знания, но всё равно требует усилий. Я знаю представителей народов басото и зулусов в Южной Африке, не получивших почти никакого образования, которым благодаря упражнению легче читать Сведенборга, чем газету или художественную литературу.

Сведенборга трудно читать в основном потому, что он пишет о малоизвестных предметах. Большинство людей почти не задумываются и не размышляют о том, что происходит в человеческом уме и как он формируется и растёт духовно, как образуется царство небесное «внутри вас» и что ему свойственно. Поэтому понимание всего этого развивается лишь постепенно, по мере разумного осмысления. Но что более важно, человек способен понять по-настоящему только то, что испытал на практике. Следовательно, человеку подобные предметы являются в свете лишь настолько, насколько он интересуется духовными вопросами и работает над ними в своей жизни, причём происходит это не сразу, а с течением времени. У многих после первого знакомства с некоторыми отрывками из Писаний Сведенборга создаётся впечатление, что всё это сложно и скучно. Но позже, когда у этих читателей появляется определённый жизненный опыт в духовном отношении, прочитанное уже кажется им живым и волнующим. Другая трудность состоит в том, что при чтении большого произведения в первый раз сложно следовать за линией повествования, ведущей от начала к концу и образующей общий смысл, и поэтому этот общий смысл невозможно понять.

Кроме того, многое изложено кратко и по видимости не связано с общим смыслом, и это можно понять только путём размышлений. Например, очень многое изображает добро и истину. Истина веры, как уже было показано и будет показано в следующей главе, изображается светом, водой, вином, кровью, скалой (камнем) и бесчисленными другими предметами, тогда как добро любви изображается огнём или теплом, хлебом, плотью, почвой и столь же бесчисленными другими предметами.

Очевидна огромная разница между этими природными предметами — на первый взгляд они не имеют ничего общего. У нас крайне недостаточно слов для выражения того, что свойственно царству небесному внутри нас, а всё это так или иначе связано с добром любви и истиной веры. Действительно, ведь видов истины и добра существует не меньше, чем предметов и явлений в природе, и все они настолько различны между собой, насколько различны свет и скала или пламя и почва. Чтобы понять смысл этих различий, часто требуется сначала представить себе свойства упомянутых предметов и обдумать их предназначение и применение, и только затем можно увидеть, каким видам добра или истины соответствуют эти предметы. Поскольку в Писаниях Сведенборга такие взаимосвязи не всегда поясняются, а чаще даётся лишь общее представление, для живого понимания их нужно как следует подумать. 

Самая популярная книга Сведенборга — «Небеса и ад»
. Большая часть этой работы посвящена тому, что можно увидеть в небесах и в аду, а именно жилищам ангелов и духов, их одеждам, садам и всему остальному, что их окружает, а также тому, как это всё связано с самими ангелами и духами.

В небесах всё соответствует состоянию ума ангелов и согласно ему существует. Царство небесное вокруг них является образом царства Божьего внутри них. Ад вокруг его обитателей есть не что иное как образ ада внутри них.

Имеющий в себе царство небесное мало-помалу начинает понимать, как это царство изображается тем, что видят ангелы вокруг себя. Если же в человеке нет царства небесного и он не имеет представления о том, каково это царство, то при чтении таких книг, как «Небеса и ад», он не видит за внешними, буквальными описаниями ничего внутреннего, существенного или живого. Потому-то для понимания таких книг требуется не только размышление, но и духовное развитие на основе богатого внутреннего опыта, который приходит не сразу.

Самаритянка у колодца

Мы рассмотрели различные главы Ветхого завета, теперь разъясним одну из глав Нового завета. Читаем:

Иисус, утомлённый от пути, сел у колодца. Было около шестого часа. Приходит женщина из Самарии почерпнуть воды. Иисус говорит ей: дай Мне пить... Иисус... сказал ей: если бы ты знала дар Божий и кто говорит тебе: дай Мне пить, то ты сама просила бы у Него, и Он дал бы тебе воду живую... Всякий, пьющий эту воду, возжаждет опять. А всякий, кто будет пить воду, которую Я дам ему, не будет жаждать вовек; но вода, которую Я дам ему, сделается в нём источником воды, текущей в жизнь вечную. Иоанн 4:6,10,13,14.

Господь в этом отрывке говорил с женщиной из Самарии. Иудеи презирали самаритян, считая, что у них нет истинного поклонения Иегове. Самаритяне изображают и означают язычников, а также простых. Здесь женщина из Самарии символизирует людей, понимающих Слово просто, — не учёных, но любящих буквальный смысл Слова и открытых наставлениям от Господа. Иудеями в неодобрительном смысле изображаются люди учёные, составившие ложные представления о религии по самомнению и любви к себе и презирающие тех, кто относится к буквальному смыслу Слова с простой любовью. Колодец этот — колодец Иакова. Колодец Иакова изображает или означает буквальный, или природный, смысл Слова, а вода из него — внешнее или буквальное понимание Слова. Господь, сидящий у колодца, символизирует духовный, или внутренний, смысл Слова — тот Λογος (Слово), о котором говорится в первой главе у Иоанна; сидеть на краю колодца означает то, что духовный смысл Слова покоится на его буквальном смысле.

В книге Эммануила Сведенборга «Учение о Священном Писании» сказано: «Учение церкви должно извлекаться из буквального смысла Слова и по нему подтверждаться» (50).

Внутренний смысл Слова, который есть подлинное учение церкви, черпается из Слова как вода из колодца.

«Тайны небесные» учат: когда человек читает Слово, ангелы присутствуют в его внутреннем смысле и от них духовный и даже небесный смысл может быть сообщён человеку. Написано так: «Буквальный смысл таков, что человеку может сообщаться более глубокий смысл, а затем даже внутренний и высший, ибо человек сообщается с тремя небесами» (4279).

И ещё: «Когда человек позволяет Слову просвещать его, открывается внутренний путь, и так происходит втекание и сообщение через небеса от Господа» (3708).

В этих отрывках говорится о наитии и сообщении через небеса от Господа. Многие в различных церквях признают наитие от Господа через небеса, которое непостижимо, но мало кто по-настоящему верит в сообщение понятий от Господа с небес — постижимых и доступных мыслей, которые могут быть даны человеку во время чтения Слова и размышления над ним.

Причину тому можно увидеть, если рассмотреть истину в следующей цитате из «Тайн небесных»:

В первом состоянии те, кто преобразуются и становятся духовными, полагают, что делают добро и мыслят истину от себя самих, то есть от собственного, и тогда иного они не знают; а когда им говорят, что всё доброе и всё истинное — от Господа, они хотя и не отвергают этого, но сердцем не признают, потому что не чувствуют и внутренне не постигают, что всё втекает откуда-то ещё, а не от них самих. 2678.

То есть они чувствуют, что понимают Слово собственным разумом без озарения от Господа.

Поскольку ангелы, которые все без исключения были когда-то людьми на земле, пребывают во внутреннем смысле от Господа, а не от себя, сообщаемый внутренний смысл — от Господа, с небес. В приведённых цитатах есть кажущееся противоречие. Одно утверждение гласит, что учение извлекается из буквального смысла Слова, а другое — что сообщается через небеса от Господа. Первое утверждение подразумевает очевидное физическое влияние через телесные чувства — зрение и слух. Человек должен читать и изучать Слово, без этого он ничего о духовной истине знать не может. Второе утверждение подразумевает духовное влияние, ибо если нет влияния и принятия Святого Духа, то есть истин, сообщаемых от Господа с небес, человек пребывает только во внешних формах истины, но не в самих истинах.

Когда Господь сказал: «Всякий, кто будет пить воду, которую Я дам ему, не будет жаждать вовек; но вода, которую Я дам ему, сделается в нём источником воды, текущей в жизнь вечную» (Иоанн 4:14), женщина ответила: «Господин, дай мне этой воды, чтобы мне не жаждать и не приходить сюда черпать». Здесь женщина мыслила о черпании воды из колодца только материально. Точно так же нам свойственно думать лишь материально об извлечении истин из Слова, и когда Господь обещает живые истины от Себя изнутри нас, мы можем подумать, что не обязательно работать как бы от себя над тем, чтобы черпать истины из Слова путём изучения и размышления.

В чём состоит чисто природное понятие об извлечении учения из Слова, изображённое ответом женщины?

Многие думают, что могут обрести духовную истину, изучая Слово и учение, сопоставляя различные отрывки и зная соответствия или символы, или уделяют этому основное внимание. Другие придают особое значение присутствию Господа и наитию от Господа и недооценивают обучение и размышление — работу, выполняемую как бы от себя. Оба эти подхода, если их разделить и рассмотреть изолированно, будут чисто природными и не приведут к раскрытию Слова. Лишь при их сочетании, которое по внутреннему рассмотрению есть сочетание или супружество Божественного и человеческого, дозволяется человеку проникнуть во внутреннее Слова. Потому ответ Господа женщине был: «Пойди, позови мужа твоего». На что женщина сказала: «У меня нет мужа» (Иоанн 4:16,17).

Когда мы читаем: «Учение церкви должно извлекаться из буквального смысла Слова и по нему подтверждаться», — как мы это понимаем? Думаем ли мы, что дело только в способностях разума, или же осознаём, что в первую очередь это относится к любви и жизни? Буквальный смысл Слова не станет буквальным смыслом Слова внутри нас, пока мы не проживём его. Если мы не живём в соответствии с буквальным смыслом, буквальный смысл для нас — лишь обманчивая видимость, из которой нельзя почерпнуть ни подлинной истины, ни учения. Поэтому первое — это жить по буквальному смыслу Слова. Но жить по буквальному смыслу Слова можно двумя способами. Можно в своём первом состоянии жить по буквальному смыслу Слова, пребывая в невинности, смирении и скромности с благоговейным чувством, что Слову следует повиноваться, потому что оно Господне. А можно подчиняться Слову в противоположном духе, а именно из тщеславия, гордыни и чувства самоуверенности, считая себя одним из «избранных». В последнем случае Слово, даже если во внешней видимости по нему жить буквально, внутри человека остаётся мёртвой буквой, которая не может привести к подлинным учению и вере.

Если человек прилагает усилия к тому, чтобы жить по буквальному смыслу, начиная с невинности, наступит время, когда Господь сможет войти к нему, и открыть его ум свету с небес, и дать ему разумение глубин Слова. Возвышает в такие истины Господь изнутри, хотя извлекаются они из буквального смысла содействием человека как бы от себя самого.

Тогда исполняется сказанное Господом женщине из Самарии: 

Но настанет время и настало уже, когда истинные поклоняющиеся будут поклоняться Отцу в духе и истине, ибо таких поклоняющихся Отец ищет Себе. Бог есть дух, и поклоняющиеся Ему должны поклоняться в духе и истине. Иоанн 4:23,24.

После такого возвышения человек должен снова спуститься и подтвердить учение буквальным смыслом. Но и это подтверждение — ничто, если оно ограничивается разумом, а не становится делом любви и жизни. Когда человек возвышается Господом во внутреннее Слова, а затем спускается в буквальный смысл, он видит в этом смысле неизмеримо больше, чем видел прежде, — полную картину буквального смысла, открывающуюся из смысла внутреннего. Он видит многие истины природной жизни, которые не мог видеть раньше, и благодаря этому в его природной жизни могут произойти удивительные изменения. Но так бывает только тогда, когда по новой внутренней невинности он подчиняется буквальному смыслу, который внутри теперь наделён новым духом. Так человек подтверждает учение, почерпнутое им из буквального смысла. Подтверждать — значит делать твёрдым или крепким. Слово «подтверждать» в толковом словаре
 определяется так: «утвердить, укрепить потвёрже, удостоверять, свидетельствовать в истине, заверить, подтвердить урок, повторять, затверживать».

Жизнью по буквальному смыслу, видимому в свете внутреннего смысла, повторением его, пока он не входит в привычку, внутренний смысл подтверждается и укрепляется так, что остаётся с человеком навсегда. Если учение не подтверждается буквальным смыслом, кажется, что оно состоит только из человеческого, а не из Божественного или Господнего; и более того, если человек не подтверждает учение жизнью по буквальному смыслу, видимому в свете внутреннего смысла, Господь не пребывает с ним. Правда, человек может временно возвыситься настолько, что увидит учение и веру, единые с внутренним смыслом Слова. Но если не будет подтверждения жизнью по буквальному смыслу, видимому в свете внутреннего смысла, подлинное учение у такого человека будет не укреплённым, а ослабленным, и в конце концов рассеется настолько, что он перестанет признавать истины этого учения. Если не внешне, то внутренне он приходит в состояние неприятия подлинного учения из Слова. Такие состояния неприятия часто обнаруживаются в церкви.

Обратите внимание: когда женщина буквально восприняла слова Господа о воде, которую он может дать, Господь не поправил её, а сказал: «Пойди, позови мужа твоего». На что она ответила: «У меня нет мужа». 

Иисус говорит ей: хорошо ты сказала, что у тебя нет мужа, ибо у тебя было пять мужей, и тот, которого ныне имеешь, не муж тебе; это правду ты сказала. Женщина говорит Ему: Господин, вижу, что ты пророк. Иоанн 4:17-19.

Когда буквальный смысл Слова влияет на человека или влечёт его, Господь из внутреннего смысла не поправляет его, а указывает этой способности — поддаваться влиянию и влечению истины (эта способность изображена женщиной) — пойти и привести внутреннюю любовь, сочетающуюся с желанием истины, — любовь, по которой человек читает Слово, то есть мужа своего.

На это склонность или влечение к истине отвечает: «У меня нет мужа», — то есть не имеет нужды во внутренней любви. Господь, то есть внутренний смысл, говорит в ответ, что у неё было пять мужей, и тот, которого сейчас имеет, не муж ей. Это значит, что были разные неподлинные виды любви, по которым человек читал Слово; и та любовь, по которой он сейчас читает, тоже неподлинная. Иметь мужа означает влечение к истине, сочетающееся с любовью быть мудрым на деле; не иметь мужа означает просто любовь к знанию истины, без любви к мудрости. Мудрость — больше разумения, она возможна только у живущих духовной жизнью.

Если в склонности, или любви, к истинному есть нечто подлинное и этому сопутствует смирение, эта склонность к истинному, изображённая женщиной, признаёт голос внутренней истины пророком, то есть подлинным учением церкви. Когда такая склонность к истинному слышит из внутреннего смысла Слова (то есть от Господа) наставление в том, что она не была связана с мудростью, она от себя признаёт эту истину (что в склонности к истине не было внутреннего, относящегося к мудрости жизни) и поэтому познаёт, что она от Господа.

Женщина ждала Мессию, то есть думала, что подлинное понимание Слова будет дано впоследствии: 

Знаю, что придёт Мессия, то есть Христос; когда Он придёт, то возвестит нам всё. Иисус говорит ей: это и есть я, говорящий с тобою. Иоанн 4:25,26.
Когда в человеке склонность, или любовь, к истине, видя подлинное учение, говорит, что это пророк, то есть признаёт, что это подлинное учение, этот человек подготовлен к признанию истины, что само это учение и есть Мессия, Христос. 

Крещение и Святое Причастие

В Писаниях Эммануила Сведенборга читаем:

Крещение установлено в знак того, что человек принадлежит церкви, и в напоминание о том, что он должен возродиться, ибо омовение крещения есть не что иное, как омовение духовное, которое есть возрождение... Так как все возрождающиеся подвергаются искушениям, которые есть духовные сражения со злом и ложью, то водой крещения означаются также искушения. Так как крещение установлено в знак и напоминание этого, то человек может быть крещён в младенчестве; если же не в младенчестве, то может быть крещён взрослым. Итак, пусть знают те, которые крещены, что само крещение не даёт ни веры, ни спасения, но свидетельствует лишь о том, что они примут веру и спасутся, если возродятся. Новый Иерусалим и его небесное учение, 202, 205-207.

При крещении дети вводятся в христианские небеса, где Господь назначает им ангелов, которые должны заботиться о них… и удерживать их в состоянии, в котором они способны принять веру в Господа. Но когда они вырастают, становясь хозяевами самим себе и мысля самостоятельно, они покидают своих ангельских воспитателей и избирают себе таких духов, которые заодно с их жизнью и верой. Истинная христианская религия, 677.

Крещение означает очищение жизни человека по истинам веры. Вода означает истину, а главным образом простые истины Десяти заповедей и заповедей, данных Господом, как они переданы в евангелиях. Если человек живёт в соответствии с этими заповедями в их простой форме, он духовно вводится в церковь. Первые истины, как мы установили в предыдущих главах этой книги, изображались также рекой Иордан, в которой крестился Господь. Последующее внутреннее очищение духа обозначено в словах Иоанна Крестителя: «Он [Господь] будет крестить вас Святым Духом и огнём» (Матф. 3:11).

Следует заметить, что у разных людей очищение их внешней жизни через послушание заповедям может быть совершенно разным. Кто-то может воздерживаться от зла по живой вере, потому что зло есть грехи против Бога, а кто-то может воздерживаться от зла ради своей репутации, из гордыни или для какой-либо иной мирской цели. Есть и такие, о ком Господь сказал: «Вы очищаете внешность чаши и блюда, тогда как внутри они полны поборов и невоздержанности» (Матф. 23:25). Заметьте, что Господь говорил это учёным людям церкви. Дух и намерения в делах и в соблюдении заповедей — вот что принимается во внимание в небесах, а не дела сами по себе.

Один человек может жить порядочно из честолюбивых стремлений, чтобы его считали святым или выдающимся человеком в церкви. Его внешнее может казаться вполне безупречным, и всё же с точки зрения небес он будет нечист. Другой, между тем, может прилагать серьёзные усилия, чтобы привести в порядок свою жизнь из любви к Богу и ближнему, и всё же впадать время от времени в непорядочность. Он может быть из тех, о ком Господь сказал: «Дух решителен, плоть же немощна» (Матф. 26:41). Поэтому нельзя судить по внешней видимости, куда человек направляется: в небеса или в ад. Однако некоторые приспосабливают эти слова Господа к оправданию того, что не стремятся всеми силами навести порядок в своей внешней жизни или считают соблюдение заповедей не особенно важным для спасения. Они забывают, что Господь ответил на вопрос: «Что сделать мне доброго, чтобы иметь вечную жизнь?» Иисус сказал: «Соблюдай заповеди… не убивай; не прелюбодействуй; не кради; не лжесвидетельствуй; почитай своих отца и мать; люби ближнего твоего, как самого себя» (Матф. 19:16-19).

Если человек впадает во зло, он должен покаяться, ибо ни один нераскаявшийся не может войти в небеса. Но это покаяние должно быть покаянием на деле в жизни, а не просто устным покаянием. От признания того, что ты грешник, нет никакой пользы, если нет перемен в жизни. А перемены в жизни должны быть и относительно духа, и — насколько это возможно — относительно мирских дел.

Внешние таинства церкви получают свою значимость от внутреннего смысла. Если внутреннего смысла недостаёт, внешние обряды не имеют никакого значения. В иудейской церкви роль крещения и Святого Причастия исполняли обрезание и омовение, жертвы, всесожжения и праздники. Об этом читаем:

Слушайте слово Иеговы!.. К чему Мне множество жертв ваших? — говорит Иегова. Я пресыщен всесожжениями баранов и жиром откормленного скота, и крови бычков и ягнят и козлов не хочу… Не носите больше даров тщетных… Новолуния ваши и праздники ваши ненавидит душа Моя: они бремя для Меня… Ваши руки полны крови. Исаия 1:10-15.

Ибо Я милости хочу, а не жертвы, и знания Бога более, нежели всесожжений. Осия 6:6.

Внешнее изобразительное действие значимо и важно, если в нём присутствует внутренний дух. Приведём пример. Коронация царя — важный обряд. Но ещё более важно, чтобы царь был добрым, мудрым и справедливым правителем. Насколько лучше мудрый царь без короны, чем глупый коронованный! В связи с этим Господь, будучи Христом, то есть Помазанником, и Самим Первосвященником, не был ни помазан на царство в мире, ни возведён в сан первосвященника перед людьми. Неужели Бог проклянёт кого-то, потому что он не крещён, а не будет судить по его сердцу?

Но в чём состоит значимость или значение именно крещения и Святого Причастия?

Крещение — это омовение в воде, Святое Причастие — вкушение хлеба и вина.

Как было сказано, вода — это истина. Господь сказал:

Кто жаждет, пусть идёт ко Мне и пьёт. Кто верит в Меня, у того, как сказано в Писании, из чрева потекут реки воды живой. [То есть Божественные истины в изобилии.] Это сказал Он о Духе, который предстояло принять верующим в Него. Иоанн 7:37-39.

И снова:

Иисус сказал ей в ответ: Всякий, пьющий эту воду, возжаждет опять. А всякий, кто будет пить воду, которую Я дам ему, не будет жаждать вовек; но вода, которую Я дам ему, сделается в нём источником воды, текущей в жизнь вечную. Иоанн 4:13,14.

Примечательно, что первым из чудес Господних было превращение воды в вино, что оно произошло на свадьбе и что эта вода была для «обряда очищения иудейского».

Очевидно, что вода в сосудах для иудейского очищения имеет то же значение, что и вода при крещении. Свадьба означает супружество Господа и церкви, а также супружество любви и мудрости или добра и истины. Омовение крещения — это удаление зла жизнью, прожитой по Божественной истине, как написано: «Омойтесь, очиститесь, удалите злые деяния ваши от очей Моих; перестаньте делать зло, научитесь делать добро» (Исаия 1:16,17).

Мы читаем не только об омовении водой, но и об омовении кровью: «Ему, возлюбившему нас и омывшему нас от грехов наших кровью Своей» (Откр. 1:5).

Кровь и вино тоже изображают Божественную истину, и под омовением кровью Господа подразумевается очищение от зол жизнью, прожитой по Божественной истине, которая исходит от нашего Господа. Однако значение воды, которой мы омываемся, отличается от значения крови, которой мы омываемся. Как о воде, так и о вине и Господней крови говорится ещё, что их пьют. В крещении используется вода, в Святом Причастии — вино и хлеб. Здесь заключена тайна, скрыто нечто очень важное. В чём разница между водой и вином или кровью? Почему Господь своим первым чудом превратил воду в вино? Читаем:
Ибо закон дан через Моисея; благодать же и истина пришли через Иисуса Христа. Иоанн 1:17.

Вода символизирует истину Слова, как мы поначалу воспринимаем её умом извне. Это тот закон нашей жизни, с которым мы сверяем наши действия. Если мы подчиняемся этой истине, воздерживаясь от всего, что ей противоречит, потому что так повелел Бог, мы омываемся водой. Десять заповедей часто называются законом или Моисеевым законом. Крещение изображает очищение жизнью по Божественному закону. Это первый этап преобразования, символизируемый крещением.

В последующем состоянии человек приходит к той истине, которая подразумевается в словах «благодать же и истина пришли через Иисуса Христа». Именно такая истина изображается водой, которую Господь превратил в вино. Эта истина взирает не столько на телесные действия, сколько на ум человека, что можно пояснить словами Господа:

Вы слышали, что сказано древним: не убивай… Я же говорю вам, что всякий, гневающийся на брата своего напрасно, подлежит суду. Матф. 5:21,22.

Вы слышали, что сказано древним: не прелюбодействуй. Я же говорю вам, что всякий, кто смотрит на женщину с вожделением, уже прелюбодействовал с ней в сердце своём. Матф. 5:27,28.

Здесь Господь поднимает проблему зла с уровня тела на уровень ума и сердца. Ум и сердце можно очищать множеством истин. Внутренние истины, которые Господь даёт нам, — это истины Святого Духа, ибо человек не может живо видеть эти истины без Святого Духа. Эти истины, если человек их любит и по ним поступает, создают в нём внутреннее жилище Господа во исполнение Его слов: «В тот день узнаете, что Я в Отце, а вы во Мне, и Я в вас» (Иоанн 14:20).

Такое внутреннее очищение есть то «крещение Святым духом и огнём», посредством которого после внутреннего покаяния ума Господь находит Себе чистую обитель у человека.

Как было сказано, в связи с омовением и питьём упоминается как вода, так и кровь, которую символизирует вино. Есть истины буквальные, которые очищают и питают внешнюю жизнь человека, и есть внутренние истины, которые очищают и питают внутреннее ума — сердце и душу.

В Святом Причастии едят хлеб, который Господь называет Своим телом, и пьют вино, которое Он называет Своей кровью.

В Писаниях Сведенборга читаем: «Хлеб означает Божественное добро Божественной любви Господа... принимаемое человеком. Вино означает Божественную истину, исходящую от добра Божественной любви Господа и принимаемую… человеком» (Тайны небесные, 9393.)

Как было сказано, тело Господа есть Божественная любовь в человеческой форме, в котором Божественная истина есть кровь. Духовное тело человека в небесах есть любовь и мудрость в человеческой форме по образу и подобию Господа. А поскольку духовные любовь и мудрость человека — от Господа, духовное тело человека питается от Божественного тела Господа. Таков смысл Святого Причастия.

Великая ошибка многих церквей состоит в представлении, будто под омовением в крови Агнца подразумевается, что человек спасён крестной смертью Христа и что только верой в это можно спастись, а не очищением себя жизнью по Божественным добру и истине, исходящим от Господа нашего. Страдание на кресте не было искуплением; это было последнее искушение, в котором Господь избавился от всех недостатков, которые оставались в Его человеческом по наследству от матери, и вернулся в чистое Божественное Своей души, называемой Отцом.

ЧАСТЬ ТРЕТЬЯ

Второе пришествие Господа — Сведенборг и Господня новая церковь

Второе пришествие Господа

Господь говорил:

Тогда явится знамение Сына Человеческого в небе. Матф. 24:30.

Итак бодрствуйте, потому что не знаете, в который час Господь ваш придёт. Матф. 24:42.

Апостолы восприняли слова Господа буквально, и полагали, что Он придёт во время их жизни, ибо Он говорил:

Истинно говорю вам: не прейдёт это поколение, как всё это исполнится. Матф. 24:34.

Проходили века, а Господнего пришествия не наблюдалось, поэтому для христианской церкви второе пришествие Господа становилось всё менее и менее реальным. В наше время большинство людей либо не верят во второе пришествие, либо испытывают отвращение к самой мысли о нём. Господь, тем не менее, выделял этот вопрос как важный для веры. Те немногие, кто сегодня придают большое значение этому предмету, по большей части представляют себе дело так, например, что солнце и луна померкнут и звёзды упадут с неба. Большинству людей, как и нам, эти представления кажутся чем-то фантастическим, нереальным или невозможным, если понимать их буквально.

Как же нам истолковать слова Господа относительно Его второго пришествия?

Давайте подумаем над характером пророчеств, и для этого сначала рассмотрим, каковы были пророчества Ветхого завета относительно первого пришествия Господа. Заметим, что их можно отнести к двум типам. Пророчества первого типа самым удивительным образом сбылись буквально. Пророчества второго типа сбылись духовно, но не буквально.

В тех, что сбылись буквально, говорится о том, где родился Господь, что Его отвергнут люди и что Он победит Сатану, то есть власть зла и ада, а также поразительно подробно описываются Его последнее искушение и смерть.

С другой стороны, мы находим следующие пророчества: Он станет царём, который воссядет на престоле Давида, станет Священником, Он избавит Израиль от врагов, Он будет героем, Его одежды будут окроплены кровью и Он будет попирать ногами злодеев.

На вопрос относительно пророчества, что Он, Христос, должен быть царём, Он ответил: «Моё царство не от этого мира» (Иоанн 18:36). Он был Христос, то есть миропомазанным царём, но никогда не был помазан на царство миром этого мира. Он воссел на престол Давида, но это не был престол этого мира. Он был Священником, но никто в этом мире не называл Его священником. Он победил врагов Израиля, но как Израиль, так и враги были не от этого мира. Он вёл войну, но не природную войну против кого-либо в этом мире.

Читаем:

Перед ними потрясётся земля, поколеблется небо, солнце и луна помрачатся, и звёзды потеряют своё сияние. И Иегова даст голос Свой перед воинством Своим, ибо многочисленно войско Его и силён исполнитель слова Его; ибо велик день Иеговы и очень страшен, и кто выдержит его? Иоиль 2:10,11.

Далее у него же:

И покажу чудеса на небе и на земле: кровь и огонь и столбы дыма. Солнце превратится во тьму и луна — в кровь, прежде чем наступит день Иеговы, великий и страшный. Иоиль 2:30,31.

На первый взгляд может показаться, что эти слова относятся ко второму пришествию, поскольку такие же слова есть у Матфея в главе 24. Однако Пётр, упоминая эти слова Иоиля, сказал:

Они не пьяны, как вы думаете... Но это есть предречённое пророком Иоилем: И будет в последние дни, говорит Бог, изолью от Духа Моего на всякую плоть, и будут пророчествовать сыны ваши и дочери ваши, и юноши ваши будут видеть видения, и старцам вашим будут сниться сны. И на слуг Моих и на служанок Моих в те дни изолью от Духа Моего, и будут пророчествовать. И покажу чудеса на небе вверху и знамения на земле внизу, кровь и огонь и курение дыма. Солнце превратится во тьму, и луна — в кровь, прежде чем наступит день Господень, великий и славный. Деян. 2:15-20.

Хотя при распятии, действительно, было землетрясение и три часа тьмы, и солнце померкло, но всё же не было такого вселенского потрясения, которого можно было ожидать по пророчеству Иоиля. Никто и за пределами Иерусалима не знал о какой-либо катастрофе космических масштабов. Солнце, которое померкло, и луна, обратившаяся в кровь, — может быть, они были не от этого мира?

Иудейская церковь не приняла Мессию, когда Он пришёл, потому что Он не исполнил многих пророчеств, которые они ожидали. Они ожидали великого земного царя, который одолеет всех их врагов в этом мире. Разве христиане не могли отреагировать точно так же, когда Христос не выполнил бы при Своём втором пришествии буквально то, чего многие из них ждали?

Обращаясь теперь к пророчествам второго пришествия, мы тоже находим пророчества двух очень разных типов.

Сказано, что Господь придёт как вор (Откр. 3:3; 16:15), то есть неузнанным, и что царство Божье придёт неприметным образом (Лука 17:20), то есть тайно. Это противоречит описанию «Сына Человеческого, идущего в облаках небесных с силой и славой великой» (Матф. 24:30).

Кроме того, сравните пророчества о том, что Господь воссядет на престоле Давида и что «мы отвращали от Него лицо своё; Он был презираем, и мы ни во что не ставили Его» (Исаия 53:3).

О Господе говорится, что Он придёт снова как Божественная истина. Читаем:

Дух истины, который мир не может принять, потому что не видит его и не знает его; а вы знаете его, ибо он с вами пребывает и в вас будет. Я не оставлю вас покинутыми; приду к вам. Иоанн 14:17-18.

Вы слышали, что Я сказал вам: ухожу и приду к вам. Иоанн 14:28.

Ещё многое имею сказать вам; но вы сейчас не можете вместить. Иоанн 16:12.

Дух истины введёт вас во всякую истину. Вскоре вы не увидите Меня, и опять вскоре увидите Меня. Иоанн 16:13,16.

Разница между вышеприведёнными стихами, где о Господе говорится, что Он придёт незаметно, как дух истины, который введёт во всякую истину, и отрывками у Матфея о том, что солнце померкнет, звёзды упадут с неба и силы небесные поколеблются, и Сын Человеческий придёт в облаках небесных с силой и славой великой (24:29,30), просто поразительна. Такая же резкая разница наблюдается в пророчествах Ветхого завета относительно первого пришествия. Как было показано, пророчества одного ряда о первом пришествии исполнились буквально, а пророчества другого ряда, например о Господнем пришествии в царской славе, были «не от этого мира».

Можно поэтому допустить, что то же самое применимо и ко второму пришествию, а именно, что пришествие Господа как духа истины сбудется буквально, но Его пришествие в славе будет не от этого мира. Среди современных умов христианской церкви некоторые склоняются к тому, что второе пришествие Господа — это пришествие в Его Божественной истине (учение, изложенное в Писаниях Сведенборга более двух веков назад), но какова эта Божественная истина Господнего пришествия, они понимают весьма смутно. Где эта Божественная истина, которая освещает всё в уме, как молния, по написанному: «Ибо, как молния исходит от востока и видна бывает даже до запада, так будет пришествие Сына Человеческого» (Матф. 24:27)?

Читаем:

И вдруг, после скорби дней тех, солнце померкнет, и луна не даст света своего, и звёзды упадут с неба, и силы небесные поколеблются... И увидят Сына Человеческого, идущего в облаках небесных с силой и славой великой. Матф. 24:29,30.

О каких облаках небесных здесь говорится? Облака в небе имеются в виду или облака в духовных небесах? Солнце, о котором здесь сказано, — это солнце этого мира? Может быть не от этого мира луна, звёзды и облака, раз речь идёт о царстве Господа?

В Псалтири читаем:

Ибо Иегова Бог есть солнце и щит. Пс. 83:12.

Семя его [Давида] пребудет вечно, и престол его, как солнце, передо мной. Пс. 88:37.

Он поставил в них жилище солнцу. Пс. 18:5.
Просияло лицо Его, как солнце. Матф. 17:2.

Здесь Господь назван солнцем. От Господа как солнца исходит тепло любви и свет мудрости. Когда о втором пришествии Господа говорится: «солнце померкнет» — имеется в виду солнце этого мира или Солнце небес? Разве не логичнее полагать, что подразумевается второе? Нет никакой причины, по которым должно что-то случиться с солнцем, луной и звёздами этого мира.

В пророчестве о пришествии Господа читаем: «Свет солнца будет всемеро светлее, как свет семи дней, в тот день, когда Иегова перевяжет Своему народу его перелом» (Исаия 30:26). Очевидно, что здесь говорится не о солнце этого мира.

Когда Господь говорит, предрекая второе пришествие, что солнце померкнет, что это значит?

Когда преобладает агностицизм, когда вера слаба, когда господствует неясность и путаница в истолковании Божьего Слова, собираются мрачные тучи сомнения и неведения, которые затмевают Солнце небес, то есть Господа как солнце. Любовь Господа тогда не принимается людскими сердцами; луна небес, то есть вера в Господа, не даёт света, и звёзды падают с небес, то есть знания во внутреннем человеке падают до мирских рассуждений и истребляются.

Эта тьма ни в чём не проявляется сильнее, чем в представлении о втором пришествии, которое играло важнейшую роль в вере ранней христианской церкви. Сейчас эта вера и её понятия о втором пришествии погружены в такой мрак, что большинство людей в христианской церкви совсем ничего не знают о том, что это может означать, а многим противно даже думать над этим вопросом.

Тогда явится знамение Сына Человеческого в небесах… и увидят Сына Человеческого, идущего в облаках небесных с силой и славой великой. Матф. 24:30.

Что облака означают нечто туманное — это очевидно, но здесь облака означают именно то, что туманно в Божьем Слове. В буквальном смысле Слова многое туманно, по выражению Господа сказано «притчами», непонятно.

Сын Человеческий, идущий в облаках небесных с силой и великой славой — это Господь как Божественная истина, приходящая властно и проливающая чудесный свет на всё, что есть в Слове Божьем.

Что же представляют собой те наставления, которые Господь откроет в Своём втором пришествии? Именно о них говорил Он, когда сказал: «Ещё многое имею сказать вам; но вы сейчас не можете вместить». И Он действительно открывает нам это, ибо сказано Им: «В тот день узнаете, что Я в Отце, а вы во Мне, и Я в вас» (Иоанн 14:20).

Всё это Я говорил вам притчами; но наступает время, когда уже не буду говорить вам притчами, но прямо возвещу вам об Отце. Иоанн 16:25. 

Здесь нам даётся ясное наставление, что Господь придёт снова, чтобы возвестить о связи Сына и Отца, то есть о том, какова Божественная Троица, и как был прославлен Господь, а также о связи Господа и человека, и как Господь присутствует в человеке. Он придёт, чтобы открыть нам, какова Божественная любовь и Божественная мудрость и как человек рождается заново от Господа и становится Его сыном. Все чудеса, содержащиеся в отношениях Господа и человека и в том, как человек развивается духовно, — всё данное в Слове в притчах, будет открыто.

Многие христиане, скорее всего, когда-либо задавались вопросом, поверили бы они в Господа, если бы жили во время Его пришествия в мир.

Поставьте себя на место еврея, слушавшего Господа. Как бы вы посмотрели на то, что молодой человек обвиняет уважаемых священников и старейшин вашей церкви, называя их лицемерами, говоря, что они сделали церковь вертепом разбойников, и осуждает вашу церковь и ваш народ — всё, что давало вам основание гордиться собой? Могли бы вы поверить в то, что Он обещанный Мессия?

Вы уверены, что скорее узнали бы Господа, когда бы Он пришёл вновь, но «неприметным образом» и «как вор ночной»? Господь сказал: «Когда придёт Сын Человеческий, найдёт ли Он веру на земле?» (Лука 18:8). Не на то ли указывают эти слова, что при Господнем пришествии христианская церковь узнает и признает Его не более, чем иудейская церковь, когда Он пришёл к ней как Мессия?

Евреи ожидали, что Мессия придёт эффектно и осуществит их тщеславные стремления, сделав их величайшим и могущественнейшим народом, но не так Он пришёл. Не ожидают ли по большей части и христиане от второго пришествия чего-то впечатляющего, что удовлетворит их амбиции? Но так ли Он придёт?

Как мы читаем у Иоанна в первой главе, Господь есть Слово, Божественная истина, которая просвещает всех. И вновь Он приходит как Слово, Божественная истина, но теперь не в притчах, а ясно.

В «Истинной христианской религии» Эммануила Сведенборга читаем:

Господь в этом втором пришествии является не лично, а Словом, которое от Него; Он и есть Слово.

Многие отрывки гласят, что Господь придёт в облаках небесных. Но никто до сих пор не знал, что такое облака небесные; всякий думал, что Он явится в них лично. Тем более было неизвестно, что облака небесные означают Слово в его буквальном смысле, и что слава и сила, с которыми Он придёт в этот раз (Матф. 24:30), означают духовный смысл Слова. Всё потому, что никто не мог и предположить, что Слово имеет духовный смысл, который является смыслом самим в себе. Поскольку же Господь открыл мне духовный смысл Слова, и позволил мне общаться с ангелами и духами в их мире, словно бы я был одним из них, то теперь явлено, что облака небесные означают Слово в его природном смысле, а сила означает силу Господа через Слово. (776.)

Это второе пришествие Господа происходит через человека, которому Он явился лично, и которого наполнил духом Своим, чтобы он наставлял в учениях новой церкви от Господа по Слову.

Поскольку, как только что было показано, Господь не может явить Себя лично, но предсказал, что придёт основать новую церковь, то есть Новый Иерусалим, значит Он сделает это через человека, который сможет не только принять разумом учения этой церкви, но и издать их в печатном виде. Я свидетельствую в истине, что Господь явился предо мной, Его слугой, и послал меня исполнить эту обязанность. Вслед за тем Он открыл зрение моего духа, дозволив мне, таким образом, войти в духовный мир, и дал мне возможность видеть небеса и ады, а также беседовать с ангелами и духами, чем я и занимаюсь в течении уже многих лет без перерыва. Я подтверждаю также, что с первого дня моего призвания я не получил ни одного наставления в учениях этой церкви ни от одного ангела, но только от Господа при чтении мною Слова. (779.)

Господь, чтобы быть всё время со мной, открыл мне духовный смысл Своего Слова, в котором всякая истина освещается своим собственным светом, и Он присутствует в этом свете. Ведь именно духовным смыслом, и не иначе, присутствует Он в Слове. Его присутствие проникает светом, льющимся из духовного смысла, в тень, скрывающую буквальный смысл. Нечто подобное бывает, когда днём солнечный свет пробивается сквозь загораживающее его облако. Я показал выше, что буквальный смысл Слова подобен облаку, а духовный — это слава, Сам же Господь — солнце, дающее свет, поэтому Господь есть Слово. (780.)

Приведённые выше слова при первом чтении могут показаться чем-то странным, невероятным, даже фантастическим. Но если мы задумаемся над вопросами: «Как Господь может совершить Своё обещанное второе пришествие?», «Что можно противопоставить тому представлению, что Господь должен прийти через человека, которого Он наполнит духом Своим?» — мы можем признать, что другого способа нет. Есть люди, которые придерживаются мнения, что Господь буквально придёт в облаках этого мира.

В книге Откровения читаем:

И солнце стало мрачно как власяница, и луна сделалась как кровь. И звёзды небесные пали на землю, как смоковница, потрясаемая сильным ветром, роняет незрелые смоквы свои. И небо скрылось, свившись как свиток; и всякая гора и остров двинулись с мест своих. Откр. 6:12-14.

Зная размеры звёзд, которые намного больше Земли, и насколько далеко они находятся от Земли, едва ли кто-то решит, что этому пророчеству суждено сбыться буквально. Кроме того, если оно должно исполниться буквально, как могут сбыться другие пророчества Господа о Его втором пришествии, а именно, что Он придёт как дух истины, что Он ещё многое имеет сказать тем, кто тогда не мог вместить этого. Он должен прийти как «дух истины», который введёт «во всякую истину».

Однако и немногие сохранят непредвзятость по отношению к тому, что сказал о втором пришествии Сведенборг. Всё остальное в Писаниях Сведенборга может показаться убедительным, но это сочтут «странными словами».

Многие читатели, следовавшие за написанным в этой книге, в какой-то мере соглашаясь, здесь, вероятно, свернут в сторону.

Это напоминает реакцию последователей Господа, когда Он сказал им: 
Я — живой хлеб, сошедший с небес. Тот, кто ест этот хлеб, будет жить вечно. Хлеб, который Я дам, это плоть Моя, которую Я отдам за жизнь мира. Иоанн 6:51.

Многие из учеников Его, слыша это, говорили: какие странные слова! кто может это слушать? Иоанн 6:60.

С этого времени многие из учеников Его отошли от Него и уже не ходили с Ним. Иоанн 6:66.

Один из друзей Сведенборга писал ему, что если он исключит из своих работ рассказы о духовном мире и общении с ангелами и духами, многие примут его учение. На это Сведенборг ответил, что Господь повелел ему оставить в своих работах эти места.

Мы часто читаем в Ветхом завете, что Иегова (Господь) является какому-либо человеку и что-либо ему велит, и многим это не кажется невозможным. Но то, что Он мог бы так явиться и повелеть человеку относительно современному, кажется невероятным и даже фантастическим практически всем. Но почему?

Многие не верят в возможность непосредственного откровения Слова Божьего человеку и общения между ангелами (то есть уже умершими людьми) и людьми на земле. Таковые склонны считать, что пользуются научным подходом. Однако подлинно научный подход — это непредвзятый подход, свободный от пристрастий и заранее сложившихся представлений и учитывающий все известные факты. Факты же состоят в том, что почти все люди на земле верили в сообщение усопших с живущими в этом мире. Из пристрастия не посчитаться с таким огромным количеством свидетелей — это совершенно ненаучно. Поэтому такое решение определённо имеет своё начало в воле.

Тщеславным и гордецам ненавистна сама мысль о том, что некто видит то, что они не способны видеть. Замечено, что часто люди, страдающие цветовой слепотой и не знающие об этом, когда им это ясно показывают, сердятся и настаивают на том, что могут различать цвета.

Когда те, кто ясно видят существо дела говорят с имеющими туманное представление о нём, последние часто очень возмущаются, а то и злятся на первых, и могут даже подвергать их преследованиям.

Многие иудеи негодовали по поводу того, что «Он [Иисус] учил их, как власть имеющий, а не как книжники» (Матф. 7:29).

Если бы Сведенборг сказал, что он говорит от себя, а не утверждал, что говорит от Бога, больше людей приняли бы его учение. Проведём параллель со словами Господа:

Моё учение — не Моё, но Того, кто послал Меня; кто хочет творить волю Его, тот узнает об этом учении, от Бога ли оно, или Я от Себя говорю. Кто говорит от себя, ищет славы себе; а кто ищет славы пославшему его, тот истинен, и нет неправды в нём. Иоанн 7:16-18.

Попробуйте разъяснить максимально точно человеку, который гордится своей учёностью, понятие, которое он не видит, мысль, которую он не может ухватить, и проследите за его реакцией. Пока вы допускаете, что в ваших понятиях могут быть определённые неясности и что они не выходят за рамки мнений, всё идёт нормально. Но стоит вам сказать, что это ясно как дважды два, ваш собеседник наверняка рассердится и будет вести себя неразумно.

Верящим в то, что было общение с Богом и с ангелами, описанное в Библии, тоже трудно поверить, что такое общение дано человеку относительно современному, потому что по их представлениям это общение закончилось около двух тысячелетий назад. Между тем, если существует Божественный замысел, который должен быть исполнен, очевидным предубеждением было бы говорить, что Бог не может возобновить такое общение с человеком ради Божественного замысла. И всё же, предрассудок столь силён, что побеждает этот довод, несмотря на его явную убедительность, и немногие взвесят заявление Сведенборга объективно и беспристрастно.

Человек с восприимчивым умом рассмотрит Писания Сведенборга без оглядки на привычный способ мышления или на мнение большинства и тщательно взвесит сказанное — есть ли в этом связь с любовью Бога и Его желанием сообщить человеку истины духа? Вопрос состоит в том, свидетельствуют ли эти Писания о Боге, как о Божественной любви и Божественной мудрости, Божественной милости и справедливости? Свидетельствуют ли они о жизни после смерти, которую только и можно представить себе как возможность вечного счастливого существования? Свидетельствуют ли они о такой связи между Богом и человеком, которая соответствовала бы любви Бога и человеческой природе? Человек с восприимчивым умом будет стремиться ответить на эти вопросы для себя и не успокоится, пока не найдёт ответ.

Документы о жизни Сведенборга составляют три объёмистых тома. Есть много биографий, две из которых — книги по четыреста страниц. Далее будет приведён краткий очерк его жизни.

Его отец, Еспер Сведберг (он получил другую фамилию вместе с дворянством), когда у него родился сын, был придворным капелланом короля Карла XI. Позже король назначил Еспера Сведберга первым профессором богословия в Упсальском университете, а вскоре — ректором и настоятелем собора. Ему ещё предстоит стать епископом Скары, и частью его епархии будет Новая Швеция
 на реке Делавэр. Мать Эммануила Сведенборга была дочерью богатого владельца рудников. Это была кроткая и милая женщина. Она умерла, когда Эммануилу было восемь лет. Спустя некоторое время епископ Сведберг женился второй раз, и у Эммануила появилась новая мама, которая нежно его любила. Детство его было счастливым. Когда ему было четыре года, семья переехала в город Упсала, где располагался главный университет Швеции. В возрасте 11 лет Эммануил поступает в университет. Он отлично учился и был активным членом одного из студенческих братств, деятельность которых в основном сводилась к учёным дискуссиям. В эти братства, называвшиеся «нациями», входили студенты из соответствующих провинций страны.

Живя с отцом, Эммануил с большим удовольствием слушал беседы на религиозные темы, которые велись в их доме, когда приходили гости.

Он родился в 1688 году и умер 84 года спустя, в 1772 году.

Трудно передать даже общее впечатление от незаурядного жизненного пути Сведенборга в одной главе книги. Однако не так-то много найдётся людей, живших более двух веков назад, чья жизнь столь же подробно документирована, как жизнь Сведенборга.

Сведенборг: юность и научный период

Эммануилу Сведенборгу было пятнадцать лет, когда его отец был назначен епископом Скары и уехал из Упсалы в епископскую резиденцию Брунсбо. Юноша остался в Упсале на попечении своей сестры Анны и её мужа Эрика Бенцелиуса, университетского библиотекаря.

Первые годы пребывания Сведенборга в университете совпали с периодом полемики, разгоревшейся между прежней, схоластической системой обучения и новаторским принципом научного исследования. Декарт провёл последний год своей жизни в Швеции, что послужило мощным стимулом для формирования там философско-научного подхода. Эрик Бенцелиус, у которого Сведенборг жил, был страстным поборником развития нового, научного метода и воодушевил Эммануила своим энтузиазмом и стремлением продвинуть Швецию в ряды ведущих держав в области культуры, философии, науки и производства.

Через некоторое время после окончания университета Сведенборг предпринял путешествие в Англию, Голландию и Францию. Он покинул родину на четыре года и большую часть времени провёл в Англии. Здесь он встречался с наиболее образованными людьми своего времени и работал с некоторыми из них, например с Галлеем, знаменитым астрономом, именем которого названа комета.

В то время Сведенборг занимался в основном астрономией, математикой и изобретательством. Он разработал систему определения географической долготы по наблюдению двух звёзд относительно луны. Трудность была в том, что существовавшие тогда лунные и звёздные таблицы были недостаточно точны для этих целей. Среди его изобретений — летательный аппарат с неподвижным крылом, подводная лодка, некое подобие механического пианино и многое другое. Наряду с тем он писал стихи на латыни. Своему зятю (Эрику Бенцелиусу) он выслал перечень наиболее выдающихся английских авторов, включая Шекспира, рекомендовав изучать их в Швеции. Живя в Лондоне, он старался останавливаться у мастеров, искусных в различных ремёслах, и перенимать их навыки. Таким путём он научился шлифовке линз, изготовлению научных приборов, а также переплётному делу. В этот период своей жизни он весь свой энтузиазм направил на науку и её практическое применение. И хотя он был весьма честолюбив, его честолюбие было нацелено на процветание Швеции, а не на что-то личное.

По возвращении в Швецию он работал с Полхемом, великим шведским изобретателем и инженером. Король Швеции Карл XII проявлял живой интерес к изобретениям и математическим расчетам Полхема и Сведенборга и одобрил издание Сведенборгом первого научного журнала на шведском языке. Под королевским покровительством была начата работа по прокладке через всю Швецию канала длиной до пятисот километров для сообщения между Стокгольмом и Гётеборгом. Сведенборг возглавил строительство шлюзов. Примерно в то же время он приобрёл известность тем, что осуществил транспортировку военных кораблей на расстояние около 25 километров по пересечённой местности, чем дал Швеции морское превосходство в войне с Норвегией.

В это же время Сведенборг изъявил желание взять в жёны дочь Полхема. Отец благоволил этому союзу, однако дочь предпочла другого, и Сведенборг уступил. Он так и не был женат до конца жизни.

Сведенборг имел виды на должность первого профессора механики в Упсальском университете (этот предмет объединял то, что сейчас называется физикой и техническими науками вообще), но из-за недостаточности финансирования этим планам не суждено было осуществиться. Когда же такая возможность появилась позже, Сведенборг отказался от неё ради должности советника в Горном управлении.

Горное управление обладало широкими полномочиями: рудники были главным источником богатства Швеции. Экономика страны целиком зависела от состояния горнодобывающей промышленности. Горное управление подчинялось непосредственно Его Величеству. Оно контролировало все доходы рудников и связанных с ними предприятий, имея над ними полную власть за исключением фактического владения. Управление назначало чиновников в своей отрасли и улаживало производственные споры, возникавшие среди владельцев и рабочих. Оно устанавливало цены и контролировано взимание налогов, давало разрешения на строительство новых рудников, перерабатывающих и кузнечных предприятий и даже отдельных зданий, решало, откуда, кому и в каком количестве поставлять уголь — топливо тех лет. Анализ качества металлов, чертежи, документация, измерительные приборы, химическая лаборатория — всем этим тоже заведовало управление. Несомненно, Сведенборг полагал, что на этой должности он сможет намного лучше служить процветанию Швеции, чем каким бы то ни было иным способом. Он отличался от остальных членов управления гораздо большими знаниями в области механики и машиностроения. Мало того, едва ли вообще в Швеции нашёлся бы хоть один человек, равный ему в этой области. Получив это назначение, он взялся изучать всё, что только можно было изучить о горном деле. Он объездил рудники всей Европы и в результате написал самый подробный и обширный сохранившийся до наших дней труд по добыче и выплавке железа и меди. Этот труд, написанный по-латыни, принёс ему европейскую известность. Не только прикладная наука и инженерное дело были предметами этого сочинения, но и то, что мы теперь называем фундаментальной наукой, с применением определённых философских принципов. Сведенборг был неутомимым тружеником. Из протоколов Горного управления явствует, что он очень много ездил по Швеции, улаживая споры и инспектируя рудники. Ежедневное его участие в собраниях коллегии управления свидетельствует об объёме работы, который большинству людей не оставлял бы времени ни для каких других занятий. Но в свободное время он овладевал основательными знаниями во всех отраслях науки и философии своего времени. Путешествуя, он составлял замечательные геологические наблюдения, по результатам которых специалисты считали его одним из отцов геологии как науки. Чтобы перечислить все вклады, сделанные Сведенборгом в науку и философию, потребуется солидная книга. Наука обязана ему работами и нередко открытиями в анатомии, космологии, кристаллографии, минералогии, психологии и других науках, которые уже существовали за двести и более лет до него.

Лауреат Нобелевской премии Сванте Аррениус подтвердил, что космология Сведенборга предполагала существование галактических систем и предвосхитила небулярную космогоническую теорию. Анатомы говорят, что Сведенборг первым определил, что умственные процессы протекают в клетках коры головного мозга. Кроме того, он утверждал, что разные области мозга управляют разными частями тела, считая, что нервы, исходящие от верхней части мозга, управляют нижними частями тела и наоборот. Ведущие специалисты по анатомии нашего времени удивлялись, как Сведенборгу удалось прийти к таким знаниям, впоследствии уточнённым, в условиях весьма ограниченных сведений по анатомии в его время. Его открытие о том, что сознание располагается в коре головного мозга, сравнимо по важности с открытием Уильямом Харви механизма кровообращения в теле человека.

Потребовалась бы отдельная книга, чтобы дать хотя бы общее представление о научных и философских работах Сведенборга, которые составляют в совокупности множество больших томов. Рассмотрим здесь в общих чертах лишь его замыслы и цели. В молодости его усилия были сосредоточены на научном и промышленном развитии Швеции. Однако в среднем возрасте, продолжая по-прежнему усердно служить родине практической деятельностью на своей официальной должности, умом он всё больше и больше обращался к философии. Он был твёрдо уверен, что философия должна строиться не только на научной основе, но и в согласии со Словом Божьим. Его целью стало понимание взаимоотношения Бога и Его творения. В существовании Бога он никогда не сомневался, ведь во всех научных фактах он видел порядок, первопричиной которого мог быть только Бог, а главное — он верил в Библию.

Во всех своих последующих научных работах он стремился показать чудесные законы и порядок творения происходящими от Бога, который есть Божественная любовь, Божественная мудрость и Божественный порядок. Чтобы передать это представление во всей возможной полноте, он считал необходимым обрести самые обширные и глубокие научные знания этих законов. Первым, на чём он сосредоточил своё внимание, была космология, в рамках которой он стремился показать связь Божественного порядка в Самом Боге с предметами и явлениями созданного мира и порядок создания Богом материального мира. Он исходил из того, что Бог есть сам Божественный порядок и поэтому всё, что Им делается, безусловно делается в соответствии с законами порядка, и сотворение мира — не исключение. Однако слишком краткий обзор работ Сведенборга на эту тему скорее запутал бы читателя, чем просветил, как сказано: «Как бы не стало знание врагом!» (Александр Поуп, «Опыт о критике»
). На самом деле, как сказано там же, «невежество всегда являлось злом», бесконечное невежество, которое наблюдается до сих пор!

Сведенборг ставил перед собой задачу как можно яснее увидеть, каковы цель и предназначение человеческой жизни и отношение Бога к человеку и человека к Богу. Проделав большую работу по космологии, он обратился к анатомии. Теперь его целью стало познание взаимосвязи души, ума и тела.

Принцип, которым он руководствовался в своих исследованиях, был подлинно научным, то есть прежде чем подступиться к какому-либо предмету, он должен был собрать достаточный объём фактических знаний. Путём их анализа можно найти законы. Эти законы затем должны быть проверены сопоставлением их с известными фактами. Несомненно, что на науку Сведенборг полагался не в вере своей, а в стремлении укрепить веру того времени, которую поставили под сомнение многие философы и учёные. Он надеялся, что наука и философия, если они истинны, смогут укрепить и подтвердить веру в Бога.

Человеческое тело и все законы, управляющие им, он рассматривал как промежуточное средство, при помощи которого душа может выразить себя. Он утверждал, что сознательный ум соответствует душе, а тело соответствует уму. Под соответствием он понимал связь, которую можно пояснить так: если ум весел, то на лице — улыбка; если ум печалится, из глаз льются слёзы; когда любовь взволнована, сердце бьётся чаще. Эти связи очевидны, и мы подсознательно знаем о них. Но Сведенборг настаивал, что за этим стоит универсальный закон и что даже все мельчайшие части тела, о большинстве которых мы и не знаем, соответствуют чему-либо в уме и в душе. Например, сердце соответствует любви, а лёгкие — мышлению. Любовь влияет на сердцебиение, а мысль — на дыхание лёгких. Связь сердца и лёгких соответствует связи воли и разума. Этот вопрос, если его рассматривать во всей полноте, тоже потребует отдельной книги.

Сведенборга сравнивали с Леонардо да Винчи — и тот и другой были всесторонне одарёнными людьми. XVIII век был богат универсальными талантами: Джефферсон был не только президентом, но и выдающимся политическим мыслителем, архитектором и изобретателем, Бенджамин Франклин был государственным деятелем, экономистом, философом-моралистом и изобретателем, не говоря уже о практических достижениях во многих других областях. Увы, никто при этом не был выдающимся богословом.

Сведенборг был не только великим учёным и философом, но и выдающимся руководителем, успешным предпринимателем, экономистом, законодателем, юристом в горнодобывающей отрасли, изобретателем и, наконец, богословом — проще говоря, незаурядным человеком во всех сферах человеческой деятельности.

Склонности ума у большинства людей достаточно узки. Иначе говоря, их интересует определённая ограниченная область. Вследствие этого, сталкиваясь с Писаниями Сведенборга, они зачастую пугаются. Сведенборг слишком идеалистичен для реалиста и слишком реалистичен или лишён фантазии для идеалиста. Для учёного-материалиста он чересчур возвышен и духовен, а для мистика или поэта излишне рационален и прозаичен. Он излагает всё очень буквально с точки зрения тех, кто ищет туманных духовных истолкований, и очень духовно для буквалиста. Словом, золотая середина привлекает немногих. По большей части люди тяготеют к той или иной крайности, в зависимости от своего умонастроения. Собрать все стороны жизни в оптимальной пропорции — не слишком привлекательная задача для большинства людей.

После того как семья епископа Сведберга получила дворянство, Эммануил Сведенборг постоянно представляет свою семью на заседаниях Дворянского собрания — наиболее влиятельного законодательного органа в Швеции.

Богословский период Сведенборга

Когда Сведенборгу было 59 лет, его рекомендовали на должность советника Горного управления, потому что умер один из советников. Однако он подал прошение королю, чтобы его освободили от должности и избрали другого, поскольку он хотел заняться другой важной работой. О том, что это за работа, он умолчал.

Более тридцати лет, напоминал он королю Фредерику, он прослужил в управлении, часто совершал поездки и издал множество трудов, за которые никогда не просил вознаграждения у государства. Поэтому он просил Его Величество предоставить ему пенсию в размере половины жалования вместо обычно неоплачиваемого звания советника.

Король оказал эту любезность тем более охотно, что был уверен: новая работа, к которой приступил Сведенборг, подобно остальным его изданным трудам послужит благосостоянию страны. Когда Сведенборг передал в Горное управление королевский указ об освобождении от должности, его коллеги выразили большое сожаление по поводу расставания со столь достойным сотрудником и просили его присутствовать на заседаниях, пока не будут улажены все дела, в которых он участвовал. Он согласился и присутствовал ещё на пяти заседаниях. 17 июня 1747 года, накануне своего шестого заграничного путешествия Сведенборг простился с Королевским Горным управлением, поблагодарив его членов за всё хорошее, чем он был обязан им на всём протяжении своей службы в управлении, и выразив надежду на то, что оставил о себе добрую память.

Королевское управление поблагодарило советника за прилежность и верность, с которыми он относился к обязанностям по службе в своей должности до самого последнего момента, и пожелало ему успешного путешествия и благополучного возвращения, после чего он навсегда покинул здание Горного управления. (Тафель. Документы о Сведенборге, I, 464 и далее.)

Сведенборг в 55 лет приступает к новому труду

Этим важным трудом Сведенборга было разъяснение Слова Божьего. На протяжении следующих 25 лет он постоянно издавал свои богословские работы, сначала анонимно, так что его авторство никому не было известно.

Возвращаясь в очередной раз на родину из Англии в возрасте 71 года он остановился в Гётеборге. Присутствуя на званом обеде в обществе 15 человек, он вдруг объявил, что в Стокгольме, находящемся на расстоянии почти 500 километров, начался пожар, что выгорела значительная часть города и что огонь приближается к его дому. Некоторое время спустя он сказал, что огонь потушен за три дома от его. Он дал подробное описание пожара, рассказав, сколько времени он продолжался и на какую территорию распространился. Это не могло не взволновать жителей города и рассказ быстро разошёлся по устам. Через три дня из Стокгольма прибыл гонец, в донесениях которого пожар был описан в точности так, как рассказывал Сведенборг. Примерно в то же время он стал подписывать свои богословские работы, и стало известно, кто был автором прежних трудов, опубликованных им. 

Эта новость взволновала Стокгольм. В своих работах Сведенборг утверждал, что получил от Господа Божественное повеление раскрыть Слово и что на протяжении многих лет общался с умершими в состоянии полного бодрствования, как общаются между собой люди в нашем мире. Можно представить себе удивление, с которым было встречено это известие, если вообразить ситуацию, когда бы, например, Герберт Гувер
 заявил, что по Божественному повелению он с момента ухода с поста президента издавал объяснение Библии и ежедневно общался с ушедшими из этой жизни. Многие думали, не сошёл ли Сведенборг с ума. Однако на протяжении всего времени, когда он писал эти книги, никто не наблюдал ничего странного или необычного в его поведении. Он регулярно участвовал в заседаниях Дворянского собрания. Премьер-министр граф Гопкен говорил о Сведенборге в это время: «Ему свойственно здравое суждение во всех вопросах. Он всё понимает ясно и на любую тему высказывается со знанием дела. Им была представлена в 1761 году в Риксдаг самая основательная петиция по финансовым вопросам, написанная прекрасным слогом». За одной из таких петиций последовало приглашение Сведенборгу занять место в правительстве и управлять финансами Швеции, однако он отказался.

В результате этих необычных известий о Сведенборге многие известные люди вызывали его для беседы, и их свидетельства были единодушны: он высказывается самым ясным и разумным образом по любому вопросу. Но нам не требуются эти свидетельства, потому что все изданные им книги логичны и разумны и ничто в них не указывает на расстройство ума, если только допустить возможность сообщения с духовным миром.

Сведенборг был столь почтенным, добрым и приятным во всех отношениях человеком, что никто из знавших его близко или изучивших его биографию не сомневался в его честности и искренности. Единственное возможное сомнение было в том, не страдал ли он галлюцинациями.

На вопрос графа Гопкена, главы правительства Швеции, зачем Сведенборг приводит в своих трудах описания духовного мира, которые по невежеству делаются предметом насмешек и анекдотов, он ответил, что слишком стар, чтобы играть с духовными вопросами, слишком обеспокоен своим вечным благополучием, чтобы заниматься подобным вздором, и заверил его, что надеется на спасение, что ни одно из его откровений не происходит от его воображения и все они истинны и написаны по тому, что он видел и слышал (Тафель, II:241-242, 239-240, 416; I:66.).

Однажды Сведенборга спросили, почему Господь выбрал для передачи нового откровения именно его, а не кого-либо из духовенства, на что он ответил:

Точно таким же образом, как рыбаков Господь сделал учениками и апостолами. Я так же с самой ранней молодости был рыбаком духовным. Услышав это, он [собеседник Сведенборга] спросил: «Что такое духовный рыбак?» Я ответил, что рыбак в духовном смысле Слова означает человека, который рассудком исследует истины природные, а затем и духовные, и учит им. (О сообщении души и тела 20).

Исследовать духовные истины рассудком значит собрать достаточное количество фактов и, опираясь на них, озарённым разумом прийти к заключению о лежащих в их основе законах. Поскольку Сведенборг овладел таким навыком в области науки, он был вполне подготовлен к применению его к явлениям духовного мира.

За три недели до своей смерти Сведенборг предсказал её точную дату. Его горничная, очень любившая его, утверждала, что он в приближении дня его кончины был так рад, словно его ожидал праздник (Тафель, II:546).

Мистер Хартли, друг Сведенборга, навестил его незадолго до смерти. В присутствии ещё одного друга Хартли попросил Сведенборга формально объявить, истинно ли всё написанное им, или отдельные части следует исключить. «Я написал только правду и ничего кроме правды, — сказал в ответ Сведенборг с сердечной теплотой, — в чём вы будете всё больше убеждаться с каждым днём своей жизни, если будете стремиться стать ближе к Господу и преданно служить Ему одному, избегая зла и любого греха против Него, усердно искать Слова Его, которое от начала до конца неопровержимо свидетельствует об истинности учений, которые я передал миру» (Тафель, II:579-580).

После полудня 29 марта — в предсказанный день — миссис Ширсмит (Сведенборг в это время жил в Лондоне у Ширсмитов) и горничная Элизабет сидели у его постели. Подходила к концу тихая весенняя суббота. Сведенборг услышал бой часов и спросил, который час пробило. Когда ему ответили: «Пятый», он сказал: «Хорошо. Я благодарю вас. Да благословит вас Бог!» Он тихо вздохнул и скончался. (Зигстедт. Сведенборг: жизнь и труды, стр. 289
.)

Скептическое отношение к Сведенборгу

Подавляющее большинство отказываются верить в возможность такого общения Сведенборга с умершими, вследствие чего не оценивают объективно его рассказы о духовном мире.

В богословских работах Сведенборга есть много очевидных истин — тех истин, которые так или иначе влияют на наше осмысление мира. Они принимались бы более широко, если бы не упоминания о беседах с ангелами и описания духовного мира.

Почему заявления Сведенборга обычно не принимаются?

В чём причина того, что большинство людей не верят в возможность такого общения, о котором говорил Сведенборг? История рода человеческого ясно свидетельствует о том, что общение с умершими в древности было нормальным явлением. Почему тогда люди не могут поверить в то, что такое общение имело место в относительно недавнее время, если доказательства тому достаточно надёжны? Это нельзя объяснить никакой другой причиной, кроме предубеждения. Основ для такого предубеждения достаточно. Всегда было много шарлатанов и мошенников, которые утверждали нечто мифическое, поэтому естественно, что разумные люди проявляют осторожность. Сведенборг сам предостерегал от бездумной доверчивости по отношению к тем, кому свойственно фантазировать.

Достаточно многие люди нерасположены думать о жизни после смерти, поскольку это нарушает их душевное равновесие, наводит на неприятные мысли и тяготит. Они создают определённый мысленный барьер как средство ухода от проблемы смерти, чтобы уютно чувствовать себя в этом мире.

Другие в сердце своём не желают «искать прежде всего царства Божьего» (Матф. 6:33), потому что жаждут искать благ этого мира. Предубеждению против Писаний Сведенборга может служить причиной и то, что они противоречат образу мыслей или учению, приобретённому с детства. Однако большинство просто слишком ленятся размышлять о том, что требует сосредоточения в области, с которой они незнакомы и в которой они не видят материальной выгоды.

Сведенборг был объективным учёным и поэтому не полагался на то, что какое-либо утверждение может быть кем-то принято только на основании чьего-то заявления. Принятие может быть основано только на понимании истинности утверждения. Всё, чего он требовал, — это непредвзятое рассмотрение вопроса.

Кроме пожара в Стокгольме, было ещё несколько подобных случаев. Из двух наиболее известных рассказов, подтверждённых многими свидетелями, первый — о секрете королевы. Шведской королеве Ульрике рассказывали о способностях Сведенборга, и она желала лично поговорить с ним. Чтобы испытать его, она спросила у него, может ли он узнать секрет, о котором знали только она и её умерший брат. Через несколько дней Сведенборг опять посетил дворец и, оставшись с королевой наедине, рассказал ей секрет, после чего она чуть не упала в обморок.

Второй рассказ — о мадам де Мартевиль, вдове голландского посланника в Швеции. Некий ювелир представил мадам де Мартевиль через несколько месяцев поле кончины её мужа счёт в 25 тысяч голландских гульденов на оплату нескольких серебряных вещиц, сделанных по заказу покойного. Вдова была уверена, что этот счёт был оплачен, но не могла найти расписку. Ей посоветовали обратиться к Сведенборгу. Через некоторое время при помощи Сведенборга ей удалось найти место в тайном ящике бюро, о котором она не знала и где она нашла то, что требовалось. Эти рассказы широко разошлись. Когда один из друзей спросил Сведенборга, правда ли это, он ответил, что правда, но что это не имеет ни малейшего значения, потому что его произведения следует судить по их содержанию, а не на основании этих происшествий.

Есть две разновидности доказательств. Можно доказывать на основе чувств или научно, на основе материальных фактов. А можно доказывать внутренним свидетельством, а именно на основе того, насколько рассматриваемое соответствует здравому рассудку и не противоречиво, согласно с законами разума и кажется очевидно истинным. Не требуется научно доказывать, что кража или мошенничество дурны, а честность хороша.

Сведенборг в качестве критерия истинности суждения выдвигал «говорящий сам за себя (или откликающийся эхом) мотив любви». Иначе говоря, критерий состоит в том, звучит ли суждение истинным или нет, и не просто по холодному рассмотрению, лишённому чувства, а по любви к Богу и к ближнему, по любви к царству Божьему. Человек, лишённый таких видов любви, не способен судить о духовных вопросах, ибо они для него не имеют смысла и реального значения.

Если мы обратимся к Писаниям Сведенборга, мы обнаружим три начала, от которых можем прийти к своему суждению: раскрытие Слова, или Библии, содержащееся в этих Писаниях богословие и описание небес и ада.

Духовный мир

Мы рассмотрели два из этих начал, но для многих третье может оказаться камнем преткновения. Таковым кажется невероятным, что Сведенборг сознательно жил в духовном мире, говоря с ушедшими из мира сего, как с подобными ему людьми.

Почему в это так трудно поверить? Это невозможно из разумных соображений или из предубеждения? Это продиктовано рассудком или эмоциями? Большинство сойдётся на мнении, что это основано на разумных и рассудочных началах. Но так ли это?

Если мы верим, что есть жизнь после смерти, то очевидно, что полезно знать об этой жизни, поскольку мы можем подготовиться к ней, коль скоро для нас это реальность. Кроме того, это устраняет страх смерти. Многие сказали бы, что они рады поверить в описанный Сведенборгом духовный мир, но не могут.

Полезно знать, сказали мы, какова жизнь после смерти. Тогда почему бы Богу не открыть нам это? И если Богу угодно рассказать нам об этом, что может быть проще, чем ознакомить с понятиями об этой жизни дух человека, который пока ещё живёт на земле? Отсюда видно, что неразумны любые поводы не рассматривать объективно возможность общения Сведенборга с духовным миром. Такие поводы неизбежно следуют из эмоциональных побуждений, или предубеждений.

Каковы тогда эти предубеждения?

Многие люди боятся, что их посчитают наивными и легковерными и что над ними будут поэтому смеяться.

Эпоха научного материализма, или своего рода мода на материализм, не оставляет возможности мыслить ясно, то есть независимо от этой современной моды. 

Множество людей хотят, чтобы их считали современными, людьми нового времени. Эти люди боятся, что их представления сочтут устаревшими, а вера в возможность открытого общения с умершими современной не считается.

Тогда как многие лелеют смутную надежду на жизнь после смерти, не у многих есть живая вера в такую жизнь.

По большей части жизнь людей противоречит тому понятию, что нужно искать «прежде всего царства Божьего и справедливости Его» (Матф. 6:33), и они не хотят, чтобы эту их жизнь что-то нарушало.

Сведенборга называют психически ненормальным по той причине, что он поведал о своём пребывании в духовном мире. Едва ли тот, кто читал Писания Сведенборга и знаком с его жизнью, усомнится в его искренности. Свидетельством его умственного отклонения служит только предвзятое мнение, что сообщение с тем миром невозможно. Однако всякий, кто придерживается такого мнения, следуя логике, должен наградить подобным эпитетом Иоанна Крестителя, апостолов Иоанна, Павла и других, да и Самого Господа, — все они в своё время были объявлены сумасшедшими или одержимыми дьяволом. То же проклятие тяготеет и над пророками Ветхого завета, например над Иезекиилем и Даниилом.

Сведенборгу ставят диагноз «паранойя». Этот диагноз звучит современно, научно. Многие психиатры поставили бы его и перечисленным выше религиозным наставникам.

Согласно Вебстеровскому словарю, при паранойе наблюдается расстройство мышления и психики, в хронической форме характеризующееся постепенным, очень медленным ухудшением умственных способностей, систематическим бредом, часто бредом преследования и одержимостью мыслью о самоубийстве. В лёгкой форме паранойя может проявляться в явных странностях у людей, которых обычно называют чудаками. При паранойе нередко обнаруживаются признаки телесного и нервного перерождения, а также бывают зрительные и слуховые галлюцинации.

Произведения Сведенборга в высшей степени ясны, логичны и систематичны. Как было показано выше, его глубоко уважали как человека все, кто были с ним знакомы, причём сам он отличался бодрым нравом и дружелюбием. Он жил совершенно нормальной и уравновешенной жизнью и был на удивление силён умом и телом до самой своей смерти в возрасте 84 лет. Все эти признаки противоположны симптомам паранойи. Один выдающийся психолог был поставлен в тупик личностью Сведенборга и сказал, что он уникален и не подходит ни под одну классификацию.

Единственный повод отнести Сведенборга к параноикам — его утверждение, что он непосредственно общался с умершими. Повод этот основан на гипотезе, что такое общение невозможно.
Принятие такой гипотезы абсолютно ненаучно. Истинный учёный исследует свидетельства беспристрастно и непредвзято. Если обратиться к истории, то было, как уже сказано, достаточно свидетельств общения некоторых людей с умершими. Но Сведенборг был единственным за последнюю пару тысяч лет, кто заявил о таком своём общении, и при этом был очень мудрым и образованным человеком, глубоко повлиявшим на мышление ряда самых известных людей последних двух-трёх столетий. Тот факт, что Сведенборг был единственным человеком такого рода на протяжении указанного интервала времени, не может служить доказательством невозможности такого общения.

Действительно, можно сказать, что возможность непосредственного общения с умершими не доказана полностью с чисто научной точки зрения, однако же нет научного доказательства и того, что такого общения не было, в то время как в пользу его возможности говорят многочисленные свидетельства из прошлого. Таким образом, совершенно ненаучно объявлять Сведенборга параноиком на основе непроверенной гипотезы, как это делалось. Приведённый выше спор, надо думать, неразрешим. Однако большинство всё равно будет придерживаться своего мнения из предвзятого суждения, которое согласно с модным в наше время комплексом представлений. Современное образование формирует шаблоны мышления настолько прочно, что избежать преобладающего сейчас типа научного образа мыслей может разве что человек с исключительно независимым умом.

Богословские Писания Сведенборга

Как уже говорилось, богословские Писания Сведенборга широко читали в XIX веке, и они оказали сильное влияние на многих писателей, поэтов и философов. Всё мировое религиозное мышление видоизменилось под прямым или косвенным воздействием Писаний Сведенборга. В результате кажется, что богословие Писаний Сведенборга в некоторых отношениях не столь уж расходится с преобладающим сегодня богословием, по сравнению с ситуацией в те времена, когда Сведенборг писал свои работы. И всё же в иных отношениях расхождение более существенное. Писания Сведенборга относительно буквы приспособлены к мышлению и языку его эпохи, однако они универсально применимы ко всем эпохам. Тем не менее, будучи достаточно понятны по смыслу, они кажутся более чуждыми случайному читателю двадцатого столетия, чем девятнадцатого. Это можно объяснить тем, что в нашем веке выдающиеся люди изучают их меньше, чем в прошлом, хотя глубокое изучение показывает, сколь значимы они именно в наши дни.

Сведенборг — не мистик

Среди тех, кто слышал о Сведенборге, существуют заблуждения и предрассудки, основанные на слухах или на цитируемых вне контекста отрывках из его Писаний. Наиболее распространено заблуждение, что Сведенборг — мистик.

В Вебстеровском словаре в определении слова «мистический» находим: «недоступный человеческому пониманию или находящийся за его пределами, непостижимый для разума, непознаваемый, загадочный».

Статья «мистицизм» гласит, в частности, следующее:

Учение о том, что первичная природа действительности или божественная сущность может быть познана непосредственным постижением, интуицией или наитием, в отличие от любых обычных восприятий и умозаключений, и поэтому посредством переживания или экстаза мистиков, которым приписывается способность получать такое наитие в видении, трансе или состоянии погружения в божественного духа или высшее существо или единения с ним… Знание Бога или духовных предметов, недоступное природному уму и не поддающееся анализу или объяснению.

Главные понятия Писаний Сведенборга состоят в том, что Божественное духовное или богословские положения можно понимать и объяснять и они доступны уму, что рассудок способен воспринимать внутренние истины, и всё это не в экстазе, а в обычном состоянии бодрствования и в ясном свете разума. Кроме того, Писаниям чужда идея погружения в Божественный дух.

В статье «мистицизм» Британской энциклопедии читаем:

Сведенборг, несмотря на то, что Эмерсон в книге «Представители человечества» избрал его как типичного мистика, принадлежит скорее к истории спиритизма, чем мистицизма, как он понимается в данной статье. Он обладает холодным темпераментом учёного, а не пылким стремлением к Богу, характерным для мистика, и умозрительный импульс, лежащий в основе такой формы мышления почти полностью отсутствует в его работах. Его сверхъестественные откровения поэтому больше напоминают курс лекций по небесной географии, чем описание благодатных видений.

Верно, что Сведенборг не принадлежит к разряду мистиков, однако тем более верно, что он не принадлежит к разряду спиритистов, или медиумов. Приведённая выше цитата иллюстрирует другое распространённое заблуждение относительно Писаний Сведенборга.

Все его Писания повествуют о познании человеком Бога и о тех последовательных этапах, по которым человек может прийти к соединению с Богом и к милосердию по отношению к своему ближнему. Сведенборг открыл о духовном мире многое, однако невозможно понять ничего из виденного в духовном мире, названного «небесной географией», не осознав, что всякое явление в духовном мире изобразительно, то есть это явление определённого понятия, какой-либо мысли или склонности обитателей того мира. Предметы, видимые в духовном мире, не имеют смысла, если их не рассматривать как образы ума или духа его жителей. 

Согласно Писаниям Сведенборга, видимое при посмертной жизни выглядит настолько похожим на видимое в этом мире, и жизнь кажется настолько похожей на жизнь в этом мире, что умершие думают, будто они всё ещё живут на земле, если им не рассказать правду. Тем не менее всё в духовном мире не материально и не пространственно, в отличие от этого мира. Например, если кто-то хочет видеть кого-то, тот сразу предстаёт перед ним.

Духовный мир — это мир не материи, а ума — самый реальный из доступных нашему знанию миров. Ум же заключает в себе все известные нам ощущения. Это можно пояснить на примере снов, в которых всё предстаёт перед умом так, словно бы находилось в пространстве, то есть по виду так же, как в материальном мире. Видимость эта настолько полная, что спящий не чувствует разницы, хотя то, что он ощущает во сне, не материально и не ограничено законами пространства. В этом отношении духовный мир подобен сну. Но в остальных отношениях духовный мир противоположен сну. В иной жизни ум человека более живой и восприимчивый, чем при жизни на земле. В противоположность сновидениям, в посмертной жизни больше порядка, чем в земной, а мышление яснее.

В древнейшей церкви, которая подразумевается под Адамом, в видениях и снах людям давались наставления о Боге и небесах. Это было обычное явление, одна из составляющих порядка. Но после того как люди сами изгнали себя из рая, первоначальный порядок, в котором пребывали их умы, расстроился, и сновидения стали спутанными и беспорядочными. Божественные видения и сны, имевшие духовный смысл, теперь давались уже только изредка. Самые подробные описания духовного мира приведены у Иезекииля и в книге Откровения.

Однако все первобытные народы чувствуют сообщение с духовным миром. Хотя их связь с тем миром беспорядочна и смешана с суевериями, для них она совершенно реальна и влияет на их жизнь, что отражено в их литературе, танцах и предметах обихода. Один из вождей народа басото говорил мне, что мне было бы хорошо жить в его стране, потому что я, как и басото, верю в духовный мир. Он сказал, что христиане только говорят, что верят в духовный мир, но на самом деле не верят. Действительно, большинство христиан думают, что верят в жизнь после смерти и в духовный мир, но всё это для них крайне нереально и почти не оказывает влияния на их жизнь.

Первобытные народы ощущают реальность духовного мира, и это вдохновляет их искусства и придаёт их существованию тот живой смысл, которого часто не хватает людям с научным складом ума. Твёрдую веру в духовный мир имели не только первобытные народы, но и мудрейшие люди древности, причём не только те, о ком мы читаем в Слове Божьем, но и великие философы, например Сократ, Платон и Цицерон.

Если принять во внимание свидетельство всего рода человеческого о реальности духовного мира, разве не указывает в наше научное время нежелание осознавать эту реальность на тот факт, что из-за чрезмерного развития научно-познавательной способности ума оказалась атрофированной его область, восприимчивая к происходящему в духовном мире? Несомненно, выбрасывать за борт весь багаж свидетельств прошлого — это никак нельзя считать ни разумным, ни истинно научным.

Представьте себе, что род человеческий так изменился, что две тысячи лет никто не видел снов. Если тогда кто-нибудь расскажет сон, едва ли ему поверят, как бы правдив, надёжен и рассудителен ни был этот человек по сведениям о нём; а тех, которые поверят его рассказу, обвинят в антинаучности. Разве не разумно полагать, что человеческий род, сосредоточившись на материальном и научном, заплатил за это таким изменением в умах, что прекратилось общение с умершими?

От пророков, подобных Иоанну и Иезекиилю, которые рассказывали то, что видели в видениях, Сведенборг отличался тем, что он не только видел и слышал происходящее в духовном мире, но и понимал всё это в состоянии полного бодрствования. Он имел ясное представление о мыслях и состояниях ума тех, кого видел и с кем беседовал в духовном мире, и видел, как эти состояния умов изображались предметами, являвшимися вокруг.

Очевидно, что очень ценно обладать ясным представлением о духовном мире, — о том, к чему мы можем приготовиться, живя в этом мире. И если Господу угодно дать такое представление людям, то естественный способ сделать это — открыть духовные глаза одного из людей и ввести его в тот мир, причём это должен быть человек подготовленный достаточно хорошо, чтобы описать не только увиденное, но и образ мыслей и жизни обитателей того мира. Не абсурдно ли отрицать, что Бог может это сделать? Неужели разумный человек не усмотрит в этом логику? Интеллектуал же либо отрицает возможность жизни после смерти, либо придерживается о ней представления настолько отвлечённого и лишённого обычных человеческих явлений, что в той жизни, которую он себе представляет, мы, если бы остались после смерти такими, какие мы сейчас, были бы самыми несчастными существами.

Между тем, согласно Писаниям Сведенборга, жизнь приходящих в небеса, хотя по внешнему виду очень похожа на жизнь на земле и, если не задумываться, кажется совершенно такой же, всё же намного превосходит земную, ведь умственные способности становятся чище, яснее и острее, и живущие там не тяготятся материальными проблемами этого мира. При этом, однако, ум остаётся прежним, со своими видами любви и желаниями; существенные черты личности не меняются. Разве не будет любое другое понятие, которое может человек составить о духовном мире, с неизбежностью фантастическим и нереальным? И опять же, как ни странно, очень немногие будут готовы хотя бы рассмотреть беспристрастно и непредвзято возможность того, что рассказанное Сведенборгом — правда. Общепризнанно, что основную по объёму часть богословских работ Сведенборга составляет объяснение Ветхого и Нового заветов. По опыту, приобретённому в духовном мире, он знал, что изображается в уме теми или иными предметами, упоминаемыми в Слове. Он сообщает нам, что слова в Слове Божьем получают свои значения от явлений в духовном мире. Например, когда в посмертной жизни кто-то обсуждает понимание Слова, являются кони. Поэтому в Слове конь означает понимание Слова. Белый конь, о котором говорится у Иоанна в книге Откровения, означает подлинное понимание Слова, а рыжий или бледный конь — ложное понимание Слова. Далее, когда человек в небесах размышляет над Словом и черпает из него учение, с некоторого расстояния может представляться, что он черпает воду из колодца, отчего и в Слове часто говорится о колодце, из которого черпают воду.

Стиль богословских Писаний Сведенборга

Обращаясь теперь к Писаниям Сведенборга, мы находим, что они выдержаны в строгом стиле без поэтических или литературных вольностей. Чтение их требует напряжённого внимания, которое вовсе не поддерживается красотой стиля. Так и было задумано, ведь более ранним трудам Сведенборга часто была свойственна ярко выраженная поэтическая образность. 

В книге Эммануила Сведенборга «Учение о Священном Писании» читаем:

У всех на устах, что Слово исходит от Бога, боговдохновенно и поэтому свято, но до настоящего времени никто не знал, где именно в нём Божественное. Ибо буквально Слово кажется обычной книгой, написанной чужеземным стилем, не таким блестящим и высоким, каким, на первый взгляд, написаны светские книги. Поэтому, если человек… мыслит от себя и своего собственного, а не от небес по Господу, он может легко впасть в заблуждение относительно Слова, проникнуться презрением к нему и говорить себе при чтении его: «Что это или то значит? Может ли это быть Божественным? Может ли так говорить Бог, мудрость которого бесконечна?»

Однако стиль Слова — это подлинный Божественный стиль, с которым нельзя сравнить никакой другой стиль, сколь угодно возвышенный и великолепный... Стиль Слова таков, что святое в нём — в каждом предложении, в каждом слове, а в некоторых местах даже в самих буквах. (1 и 3.)

Сказанное здесь о стиле Ветхого и Нового заветов в равной степени относится и к писаниям Сведенборга. На самом деле Ветхий и Новый заветы в некоторых местах написаны более поэтическим слогом, чем Писания Сведенборга.

В этом смысле слова пророчества у Исаии, относящиеся к Господнему пришествию, подобно многим другим пророчествам применимы и к Его второму пришествию: «Нет в Нём ни вида, ни величия; и мы видим Его, и нет в Нём привлекательности. Он презрен и умалён пред людьми… и мы отвращали от Него лицо своё; Он был презираем, и мы ни во что не ставили Его» (53:2,3).

Поскольку Сведенборг был одним из самых образованных людей своего времени, тесно контактировал с другими учёными людьми и жил в эпоху искушённости и скептицизма, он имел прекрасное представление о взглядах современников-интеллектуалов. Он знал, что они сочтут его Писания чем-то подобным галлюцинациям, свидетельствующим о психическом расстройстве. Он предполагал также, что немногие примут его Писания за то, что они собой представляют, о чём неоднократно говорится в самих Писаниях. В свои шестьдесят лет он ничего не приобретал и многое терял в смысле репутации, публикуя эти богословские работы. Он имел достаточно средств к существованию и распорядился, чтобы любой возможный доход от продажи его богословских книг передавали обществу, распространяющему Библию. На протяжении всей жизни он не делал никаких попыток собрать своих последователей или организовать церковь, хотя предсказал, что церковь будет создана на основе Писаний, данных через него. 

Зарождение и духовное развитие новой церкви

Чтобы лучше понять то, о чём дальше пойдёт речь, читателю стоит изучить хотя бы некоторые Писания Сведенборга, если он с ними не знаком. А пока лучше перейти сразу к послесловию этой книги.

В Новом завете название, переводимое «Иерусалим», на древнегреческом (на языке источника) обозначено словом Hierosolyma.

В «Истинной христианской религии» Эммануила Сведенборга читаем:

Новая церковь обозначается Новым Иерусалимом [Hierosolyma], сходящим от Бога с небес (Откровение 21), по той причине, что Иерусалим [Hierosolyma] был столицей земли Ханаанской, где находились храм и жертвенник, на котором приносились жертвоприношения, и потому совершалось богослужение… и потому, что Господь был в Иерусалиме и учил в его храме; там же Он затем прославил своё человеческое. Вот почему Иерусалим [Hierosolyma] означает церковь.

Вот, Я творю новое небо и новую землю, и прежние уже не будут вспоминаться... И вот, Я творю Иерусалим ликованием и народ его радостью, и буду радоваться о Иерусалиме и ликовать о народе Моём. Исаия 65:17-19.

В приведённых здесь отрывках все подробности описания Иерусалима [Hierosolyma] свидетельствуют о том, что имеется в виду церковь, которую должен будет основать Господь, а не Иерусалим, населённый иудеями. К примеру, сказано, что Иегова сотворит новые небеса и новую землю. (782.)

Сведенборг на предпринимал никаких действий по организации новой церкви кроме того, что издавал книги откровения, переданного через него. Если его спрашивали, когда придёт новая церковь, о которой он говорит в своих трудах, он отвечал, что это известно одному Господу. Он предсказал также, что эта церковь в христианских странах будет расти очень медленно.

При жизни Сведенборга насчитывалось около полусотни принявших его Писания как Божественную истину. В основном это были последователи в Англии и Швеции и немногие ещё в Германии и Голландии. Двух высокопоставленных священников, которые входили в состав консистории Гётеборга, при жизни Сведенборга обвинили в ереси и судили за проповедь учения новой церкви, и постановлением суда им было запрещено преподавать богословие. Позже священнику Государственной церкви Швеции, Свену Шмитту выпала ещё более горькая участь: за проповедь нового учения его объявили сумасшедшим, лишили должности и заключили в тюрьму.

В Швеции не было свободы вероисповедания, поэтому многие годы должны были пройти, прежде чем там образовалась новая церковь. Однако в Лондоне первая община новой церкви возникла уже в 1788 году, через шестьдесят лет после смерти Сведенборга.

С самого начала новой церкви было две точки зрения на происхождение Писаний Сведенборга. Их различие было разъяснено в письме, опубликованном в первом журнале новой церкви «Аврора» в 1794 году. Цитируем:

В моих путешествиях по разным местам за последнее время я встречался с различными категориями читателей трудов достопочтенного барона Сведенборга. Первая категория придерживается твёрдого убеждения, что Писания барона есть подлинно Слово Господне, столь же определённо, как и все Писания евангелистов — Матфея, Марка, Луки и Иоанна, вместе с Откровением последнего. Другая категория допускает, что барон был человеком, в высшей степени просвещённым Господом, и что его Писания весьма полезны для открытия духовного смысла Слова и поэтому подлинной сущности новой церкви и её состояния. Между тем, они не допускают, что эти Писания можно рассматривать на том же уровне, что и само Слово.

В этих противоположных представлениях можно усмотреть аналогию с дискуссиями, характерными для ранней христианской церкви, где ставился вопрос о том, являются ли евангелия Словом Божьим и Священным Писанием и равными в этом качестве Ветхому завету. Со временем точка зрения, что они не являются таковыми, в христианской церкви потеряла свои позиции и исчезла совсем.

Писания Сведенборга о себе

Существенный вопрос: что сами Писания Сведенборга говорят о себе?

Сведенборг в беседе с Карлом Кристоффером Гьёрвелем сказал:

Когда я думаю о том, что я напишу, и пока пишу, я испытываю настоящее наитие, ведь в противном случае это было бы моим собственным. Но теперь я знаю достоверно, что написанное мною — живая истина Божья. (Тафель. Документы о Сведенборге, том 2, 1404,1405.)

Каждый может видеть, что Апокалипсис ни коим образом нельзя объяснить, как только от одного Господа... Поэтому Господу было угодно открыть зрение моего духа и меня наставить. Итак, будьте уверены, что я ничего не заимствовал от себя самого или от какого-либо ангела, но от одного Господа. (Эммануил Сведенборг. Апокалипсис открытый. Предисловие.)

Записано было то, что от Господа. (Объяснение Апокалипсиса 1183.)

Следует перечислить книги, написанные Господом через меня. (Набросок к церковной истории 3.)

Но что внутренний смысл таков, как было изложено, явствует из частностей, которые были разъяснены, и в первую очередь из того, что это было продиктовано мне с небес. (Тайны небесные 6597.)

Это не мой труд, а Господа, который пожелал открыть, каковы небеса и ад и какова жизнь человека после смерти. Это тот младенец мужского пола, рождённый женой, которую дракон хотел пожрать. (Духовный дневник 6101.)

На внутренней стороне обложки маленькой работы «Краткое изложение учения новой церкви» Сведенборг написал: «Эта книга есть пришествие Господа. Написано по повелению».

Сведенборг утверждает: «В духовном мире на всех этих книгах написано: "Пришествие Господа". То же самое я написал по повелению на двух экземплярах в Голландии» (Набросок к церковной истории 8). Один из этих экземпляров найден и теперь хранится в Британском музее.

И поэтому, если бы теперь Господь не пришёл в мир снова в Божественной истине, которая есть Слово, также никто не мог бы спастись. (Истинная христианская религия 3.)

Пришествие Сына Человеческого в облаках небесных с силою и славою означает присутствие Господа в Слове и откровение... Такое непосредственное откровение совершается ныне потому, что оно то самое, которое разумеется под пришествием Господа. (Небеса и ад 1.)

Читаем:
Пилат же написал и надпись, и поместил на кресте. Написано было: Иисус из Назарета, царь иудейский… И написано было по-еврейски, по-гречески, по-римски. Иоанн 19:19.

Ветхий завет написан по-еврейски, Новый завет — по-гречески, а Писания Сведенборга — на латыни. Что два завета — это ещё не всё, но за ними должен последовать Третий завет для завершения триады, на это указывают слова Господа: «Ещё многое имею сказать вам; но вы сейчас не можете вместить» (Иоанн 16:12).

Всё это Я говорил вам притчами; но наступает время, когда уже не буду говорить вам притчами, но прямо возвещу вам об Отце. Иоанн 16:25.

Большинство протестантов сегодня ставят под сомнение то, что Библия — это Слово Бога и каждая фраза в ней исходит от Него. Они тем более не смогут признать Словом Божьим Писания Сведенборга, даже если на них и производит сильное впечатление многое в этих Писаниях.

Как уже отмечалось, Библия многими не принимается как Слово Божье по двум причинам: интеллектуальной и эмоциональной. Интеллектуальная причина состоит в том, что Библия повествует об исторических событиях, о войнах, о родословии, ничем внешне не отличаясь от других исторических книг. В Библии есть ещё многое, что кажется совсем несущественным, а порой и невероятным, например описание того, как солнце остановилось. Эмоциональная причина состоит в том, что человеку — интеллектуалу — не нравится подчиняться или покоряться письменному откровению от Бога.

Конечно, и среди заносчивых, тщеславных и гордецов есть принимающие Библию, но они гордятся собственным толкованием её, а потому не хотят принимать никакое толкование, которое было бы выше их собственного, и особенно то, которое говорит Божественной властью. Таковы были и иудеи, которых возмущал тот факт, что Господь говорил с ними, как имеющий власть, а не как книжники.

Едва ли имеющие такую гордость примут Писания Сведенборга, и ещё менее вероятно, что примут как Слово Божье. Весьма возможно, что они примут некоторые положения этого учения, поскольку оно выглядит более разумным, чем традиционные толкования Библии, если только будут уверены, что имеют точно такое же право толковать Священное Писание и независимо судить о нём во всех отношениях. Человек именно должен рассуждать независимо и в первую очередь решить для себя вопрос: осуществил ли Господь Своё второе пришествие в Писаниях Сведенборга, или это не так. Если же он увидит истину в том, что Господь осуществил Своё второе пришествие в этих Писаниях, и если он свободен от гордыни, он покорится Писаниям как Слову Божьему.

Прежде всего, в каждой религии считается, что её святые книги ​— от Бога. Иначе это не религия, а философия. Церковь, не основанная на Божественной истине, может быть основана лишь на зыбучих песках человеческих мнений. Такая церковь долго не устоит. Протестантские церкви в своём начале основывались на том представлении, что Библия есть Слово Божье и имеет Божественную власть. Такая вера по большей части была утеряна, и с этой потерей протестантские церкви стали столь слабы внутренне, что даже в самих этих церквях некоторые спрашивали: «Можно ли спасти протестантство?» Эта дезориентация, граничащая с безумством, приняла такие масштабы, что кое-кто из богословов, считавших себя христианами, вслед за Ницше объявили, что Бог умер.

Большая часть того, что говорил Господь, — это укор лицемеру, притворщику и лжецу, особенно в лице тех, кто стоял у власти в церкви. «Горе вам, книжники и фарисеи, лицемеры» (Матф. 23:13). Гордыня, одевающаяся в подобие скромности, тщеславие в обличии благочестия, честолюбие, маскирующееся под братскую любовь и помощь, и софистика, претендующая на роль учёности, — вот что Он порицал.

Если бы кто-то обличил лицемерие современного мира словами нашего Господа — очень жёсткими словами, большинство так называемых христиан обвинили бы его в отсутствии христианского милосердия. Такого обличителя сочли бы слишком нетерпимым и самоуверенным. Это ясно показывает, насколько велико господство лицемерия в тех странах, которые называются христианскими.

Не удивительно, что говорящие о том, что Бог умер, так и мыслят: разве не убили они Бога прежде в своих сердцах? 

Когда нет веры в то, что основание вечных истин содержится в письменном откровении и люди поэтому думают, что всё дело только в человеческих убеждениях, они быстро теряют интерес к религии и обращаются к чему-либо, имеющему твёрдое основание, то есть к науке или природе.

Многие считают научные знания относительными и неоднозначными, однако мало кто отрицает, что природой правят вечные законы. Большинство согласны с тем, что наука открыла по крайней мере некоторые из этих законов. Хотя считается вполне допустимым изменение формулировок этих законов, почти никогда не возникает сомнений в их наличии и в том, что у природы есть свой порядок независимо от того, насколько он открыт или познан людьми.

Желание иметь дело с тем, что стоит на твёрдом основании, например с наукой или природой, вполне естественно для ума. Потому-то интеллектуальное совершенствование в наше время по большей части идёт научным путём. Если Библия не рассматривается как Божественное основание, содержащее все духовные законы, подобно тому, как природа есть основание, содержащее все природные законы, богословие превращается в совокупность смутных предположений, которые не способны удовлетворить запросы человеческого ума.

Можно ли быть уверенным в знании истины?

Принято считать, что в вопросах религии, философии и искусств есть только мнения и не может быть ничего определённого. Высказывание «каждый имеет право на собственное мнение» вошло в поговорку. Однако если кто-то по собственному мнению считает, что он Наполеон, ему самое место в психиатрической больнице.

Есть ли смысл говорить о том, что человек имеет право на собственное мнение, если он считает, что дважды два — пять? Действительно, никто не может запретить ему придерживаться такого мнения, но разве это мы подразумеваем, когда говорим «каждый имеет право на собственное мнение»?

Существуют законы, охраняющие свободу слова и печати в определённых рамках, поскольку можно несправедливо лишить человека права свободно высказываться. Но нет законов в отношении свободы мнений, поскольку ни у кого нельзя силой отнять его мнения. Поэтому выражение «каждый имеет право на собственное мнение» относится только к юридическому праву, но не к моральному.

Ибо есть ли у человека моральное право иметь мнение, что можно жульничать или вредить? Человек имеет моральное право свободно взвешивать мнения и искать истину, но разве есть у него моральное право верить в то, что ложно?

Повторяя эту фразу, человек обычно имеет в виду, что никто не имеет права говорить и даже думать, что его (этого человека) мнения чем-то хуже мнений других людей. Таким образом, он говорит противоположное тому, что имеет в виду, и при этом считает эту фразу выражением милосердия.

Это выражение используют так же и в тех случаях, когда подразумевают, что нельзя установить истину вне сомнений или что человек не может постичь истину во всей её полноте. Второе утверждение верно. Но очевидно и то, что человек с очень ограниченными знаниями, скажем, по математике с уверенностью может решать некоторые математические задачи. Разве не может быть подобной уверенности в других областях мышления?

Само собой разумеется, что убийство ближнего и причинение ему вреда — это зло, и зло — красть или отнимать обманом у ближнего. Всякий, кто сомневается в этом — безумец. Но когда дело доходит до богословия, люди по большей части словно бы слепнут и поэтому считают, что можно иметь только мнения. Потому-то они и сомневаются в словах Господа: «Я свет миру» (Иоанн 8:12). Если бы Господь исцелил нашу слепоту, мы бы увидели и знали бы точно, что нам дано зрение. Это в равной мере верно как по отношению к зрению ума, так и по отношению к зрению тела.

Немногие готовы приложить необходимые усилия, чтобы научиться различать, когда мы имеем мнение и когда мы ясно видим предмет в свете. Многие наши мысли — это мнения, поскольку для рассмотрения предмета недостаточно света или, иначе говоря, наши знания о предмете очень ограничены. Несмотря на это, мы должны отдавать себе отчёт, что возможен взгляд и при ясном свете. Многие люди усердно и самозабвенно работают над решением научных задач, поскольку убеждены, что смогут докопаться до истины. Но мало тех, кто изо всех сил стараются найти ответы на духовные вопросы. Это объясняется чаще всего тем, что отыскание истины в научной области вознаграждается благами этого мира, тогда как духовная истина несёт с собой внутреннее вознаграждение — более тесное соединение с Богом.

Коль скоро большинство протестантских церквей уже не верят в Библию как надёжное основание, их вера стала слаба. Точно так же и в новой церкви многие, называющие себя сведенборгианами, не верят, что Писания Сведенборга — это Слово Божье, Скала Истины, на которой основана новая церковь, и их вера тоже неизбежно ослабевает.

В среде тех в новой церкви, кто верят, что Писания Сведенборга — это Слово Божье, вопрос возник о том, в каком качестве эти Писания являются Словом Божьим.

Понимание Слова

Согласно Писаниям Сведенборга, у Слова, как у человека, есть душа и тело. Внутренний, или духовный, смысл — это его душа, а буквальный смысл — тело, предназначенное для его жизни в мире. Внутренний, или духовный, смысл формирует буквальный смысл Слова и таким образом проявляет себя в мире. Божественная истина в буквальном смысле Слова пребывает в полноте, святости и силе, ибо в нём она опирается на своё Божественное основание.

Слово Господа, как уже было сказано, говорит о предметах духовных и ни о чём ином. В его духовном смысле нет ничего об истории народов, никаких научных знаний и вообще ничего мирского. По причине кажущегося несогласования исторических и научных фактов со Словом Божьим, рассмотренным буквально, многие стали считать буквальный смысл несущественным, не зная, что каждое отдельное слово, каждая йота и черта имеют духовное значение. Возможно, они и пытались искать дух Слова, но (о чём мы уже говорили) дух Слова без его тела, то есть без буквы, — не более чем призрак или привидение. Учёные люди в новой (сведенборгианской) церкви столкнулись с той же проблемой в отношении Писаний Сведенборга, что и христиане в отношении Библии. Одни, подобно фундаменталистам в христианской церкви, остаются верными букве, тайна которой скрыта. Вторые, не понимая, что каждое слово имеет духовное значение, ищут чисто духовных или рассудочных понятий, которые в отрыве от буквы есть призраки.

Некоторые считают, что Писания — это внутренний смысл Слова. Другие отстаивают утверждение, что будучи фактически внутренним смыслом Слова, Писания тоже облачены буквальным смыслом и поэтому входят в состав Слова относительно буквы.

Затем встал вопрос о том, как Слово Господа становится Божественной истиной в человеческом уме. Становится ли оно Божественной истиной у человека уже потому, что человек читает его и сохраняет в памяти?

В книге Эммануила Сведенборга «Учение о Священном Писании» сказано:

Церковь происходит от Слова, и она такова, каково в ней понимание Слова. Не подлежит сомнению, что церковь происходит от Слова, ибо Слово есть сама Божественная истина. Учение церкви происходит из Слова, и через Слово образуется соединение с Господом. Однако могут быть сомнения в том, что церковь состоит в понимании Слова, поскольку есть те, кто верят, что принадлежат к церкви уже потому, что у них есть Слово, они читают его или слушают его на проповеди и знают нечто из его буквального смысла. Но они не знают, как понимать то или иное место в Слове, а некоторым это не столь важно. Поэтому здесь будет доказано, что не Слово составляет церковь, а его понимание, и что церковь такова, каково понимание Слова у тех, кто принадлежит к этой церкви.

Слово есть Слово только по разумению его у человека, то есть по тому, как его понимают. Если Слово не понимается, то хотя и называется Словом, у человека его нет. Слово есть истина по пониманию его, ибо Слово может и не быть истиной, потому что может быть искажено. Слово есть дух и жизнь по пониманию его, ибо его буква без понимания мертва. А поскольку у человека есть истина и жизнь в соответствии с его пониманием Слова, то в соответствии с этим у него есть и вера и любовь, ибо истина принадлежит вере, а любовь — жизни. Итак, поскольку церковь существует посредством веры и любви и в соответствии с ними, отсюда следует, что церковь есть церковь через понимание Слова и в соответствии с ним. Церковь благородная, если пребывает в подлинных истинах, неблагородная — если не в подлинных истинах, и разрушенная — если в искажённых истинах. (77.)
Кроме того, посредством Слова Господь присутствует у человека и соединяется с ним, потому что Господь есть Слово и в нём как бы говорит с человеком. Ведь Господь — сама Божественная истина, равно как и Слово. Из этого ясно, что Господь присутствует у человека и при этом соединяется с ним в соответствии с его пониманием Слова, ибо в соответствии с этим у человека есть истина и от неё вера, а также любовь и от неё жизнь. Но Господь присутствует у человека посредством чтения Слова, а соединяется с ним посредством понимания истины из Слова и в соответствии с этим пониманием. Насколько Господь соединяется с человеком, настолько в человеке есть церковь. Церковь — в человеке; церковь вне человека — это церковь у многих людей, в которых есть церковь. Это подразумевается в ответе Господа фарисеям, спросившим, когда придёт царство Божье:

Царство Божье — внутри вас. Лука 17:21.

Здесь царство Божье означает Господа и церковь от Него. (76-78.)

Господь говорил:

Оставайтесь во Мне, и Я в вас. Как ветвь не может приносить плода сама собой, если не будет на лозе, так и вы, если не будете во Мне. Иоанн 15:4. 

Если Господь не пребывает в нас и мы в Нём, у нас не может быть подлинного понимания Слова, сколько бы знаний из Слова мы ни хранили в памяти.

Для понимания чего-либо необходимы три условия. Вне нас должен существовать объективный мир. Кроме того, требуется здоровое зрение и свет. В качестве духовного, существующего вне нас, у нас есть Слово. Но в нём нет никакого смысла, если нет света.

Господь говорил: 

Я свет миру: кто последует за Мною, тот не будет ходить во тьме, но будет иметь свет жизни. Иоанн 8:12.

Следовать за Господом значит соблюдать не только букву, но и дух Его заповедей. Тот свет, о котором Господь сказал, что Он есть свет, — это Святой Дух, принимаемый теми, кто живёт в Господе и в ком обитель Господа. Без такой жизни и такой обители человек остаётся во тьме относительно всего, что есть в Слове. Он многое может знать из Слова, но если он понимает всё это не в подлинном значении, то «Слово у него хотя и называется Словом, у него его нет».

Третье, что нужно человеку, чтобы видеть, — это здоровое зрение, или неповреждённый глаз. Слепой видеть не может. Если глаз серьёзно повреждён, все видимые предметы будут искажены. Духовное зрение — это разум, ибо разумом человек может видеть всё так, как оно есть на самом деле. Человек на первых порах либо духовно слеп, либо обладает весьма несовершенным разумом, искажающим то, что он видит. Если человек смиренен, он приходит к Господу с признанием своей слепоты и просит Его излечить её. Если человек самодоволен, он думает, что видит отлично и не нуждается ни в каком лечении зрения. В этом смысл слов Господа:

И сказал Иисус: на суд пришёл Я в этот мир, чтобы невидящие видели, а видящие стали слепы. Услышав это, некоторые из фарисеев, бывших с Ним, сказали Ему: неужели и мы слепы? Иисус сказал им: если бы вы были слепы, то не имели бы греха; но раз вы говорите, что видите, то грех ваш остаётся. Иоанн 9:39-41.

Господь приходит к тому, кто признаёт несовершенство своего понимания Слова, чтобы дать ему способность видеть. Но во время Его пришествия те, которые гордятся своим пониманием Слова, становятся слепыми. Если люди признают свою слепоту, то есть слабость в понимании Слова, они «не имеют греха». Но если из гордыни своего разума они присваивают себе понимание Слова, тогда их «грех остаётся».

Господь говорил:

Если глаз твой соблазняет тебя, вырви его и брось от себя: лучше тебе с одним глазом войти в жизнь, нежели с двумя глазами быть брошенным в геенну огненную. Матф. 18:9.
Многие ли пожелают признать, что их соблазняет
 собственный глаз, то есть что они ложно понимают Слово Божье? Или что они слепы и неспособны самостоятельно видеть истинный смысл Слова, пока Господь не излечит их слепоту? А между тем именно для этого Господь и пришёл: «На суд пришёл Я в этот мир, чтобы невидящие видели, а видящие стали слепы» (Иоанн 9:39).

Господь наш сказал: «Надлежит вам родиться заново» (Иоанн 3:7). Новое зрение, которое получает человек, родившись заново, — только оно позволяет видеть внутреннюю истину Слова. Прежним зрением можно видеть то, что представлено буквальным смыслом Слова, но оно слепо по отношению к внутренней истине, или духу, Слова. Это рождение заново, или возрождение, не бывает моментальным. Человек должен сначала заново войти в чрево церкви и как плод созревать положенный срок, и только затем родиться вновь с новым зрением, чтобы видеть ясно. И даже после своего возрождения, будучи ещё новорождённым, поначалу он не сможет видеть внутреннее Слова, ибо должно прийти его время. Сначала должны сформироваться его духовные глаза, то есть понимание духовных предметов, которое должно потом совершенствоваться как острота зрения этих духовных глаз.

В христианских церквях многие думают, что просто потому, что они читают Библию, они пребывают в духе Евангелий. Однако, как уже говорилось, если человек не старается всем своим умом и всей силой подчинить себя Десяти заповедям и заповедям Господа, он остаётся в своей прежней жизни как духом, так и буквой. Тот, кто остаётся в своей прежней жизни, не получает ни нового сердца, ни нового духа, иными словами, он не рождается заново. Ошибочно думать, будто возможно родиться заново в один миг, по волшебству, без всякого собственного труда.

Точно так же для членов новой (сведенборгианской) церкви опасно думать, что они пребывают в духе Писаний Сведенборга, то есть Третьего завета, только потому, что они читают эти Писания и хранят их в своей памяти и внешнем понимании, не уделяя должного внимания тому свету, в котором они сами пребывают, или состоянию своего зрения, то есть своего духовного разума. Опасность состоит в том, что они не осознают, что только новые глаза нового тела, которое получает человек возрождённый, обладают внутренним зрением для Слова.

Господь говорил:

Где сокровище ваше, там будет и сердце ваше. Светильник телу — глаз; если твой глаз будет чист, всё твоё тело будет светло. Если же твой глаз будет негоден, всё твоё тело будет темно. Итак, если свет, который в тебе, — тьма, то какова же тьма? Матф. 6:21-23.

Это учение применимо ко всякому чтению Слова. Не имеет значения, насколько чудесно Слово Господа, и не важно, сколько у нас заветов Слова — один, два или все три: если наши глаза негодны, всё наше тело будет темно. Но если мы не будем горделивыми и самодовольными, мы признаем в первую очередь, что находимся в этой темноте, и так будет, пока Господь не откроет наши глаза и не даст нам зрение.

Чтобы прийти к пониманию Слова, мы должны активно применять свой ум, а не оставаться в состоянии пассивного восприятия. Иначе говоря, мы должны прилагать усилия, чтобы понять то, чему учит нас Слово. С этой целью церковь и все люди церкви должны составить учение.

В «Тайнах небесных» Сведенборга читаем:

О ком сказано «видеть Иегову сзади, а не лицо» — это те, которые верят в Слово и почитают его, но только в его внешнем, то есть в буквальном смысле, и не заходят дальше внутрь, как делают те, кто просвещены и создают себе по Слову учение, посредством которого видят подлинный смысл Слова, то есть его внутренний смысл. (10584.)

Господь называл слова, которые он говорил, духом и жизнью, каковыми они и являются. Но человек, который пассивно пребывает в буквальном смысле и ум которого не открыт Господу в небесах, видит не лицо Господа, но лишь Его спину.

В Писаниях Сведенборга, или Третьем завете, Господь пришёл снова и раскрыл Слово в неограниченном смысле, и это завет снова есть дух и жизнь, поскольку он заключает в себе внутренний смысл Слова. И опять же, если человек принимает Третий завет только пассивно и не просвещается Святым Духом, он остаётся только в буквальном смысле этого завета. Все три завета непременно состоят из души и тела, и если люди церкви не составляют себе учения в присутствии Святого Духа и при деятельном участии церкви, человек видит только тело этих заветов, но не душу. Человек, читающий Слово, не может пребывать в истине, если истина не втекает в его ум свыше от Господа через небеса при чтении им Слова и размышлении над ним. Эта мысль выражена в «Тайнах небесных» так:

Когда человек пребывает в истине, что бывает до его возрождения, он почти ничего не знает о добре. Ибо истина втекает внешним, или чувственным, путём [то есть через чувства тела], тогда как добро — путём внутренним [то есть из души]. Пока человек не возрождён, он воспринимает то, что втекает внешним путём, но не то, что путём внутренним. (4977.)

Когда состояние у возрождающегося человека меняется на обратное, то есть когда добро занимает ведущее положение, тогда наступают искушения... Когда добро занимает ведущее положение и подчиняет себе истины, что бывает, когда человек подвергается духовным искушениям, тогда добро, втекающее изнутри, получает в изобилии истины, которые у человека были спрятаны в его внутреннем человеке... Пока человек живёт в теле и не верит, что всё в него втекает, он полагает, что внутренние проявления вызываются не внешними по отношению к нему причинами, но все причины — внутри него и его собственные. Однако это не так. Ибо всё, о чём человек думает и что он хочет, то есть все его мысли и все склонности, происходят либо из ада, либо с небес. (4248 и 4249.)

Поскольку небесные пребывают в таком состоянии, они могут признавать, что всё доброе и истинное втекает от Господа и что способность постигать добро и истину сообщается и присваивается им Господом, и именно она образует их удовольствие, блаженство и счастье. (3394.)

Когда Божественное, исходящее от Господа, принимается ангелами, оно образует небеса. Поэтому ангелы образуют небеса не своим собственным, а Божественным, которое они принимают от Господа... Что Божественное Господа образует Своё царство у человека, то есть небеса и церковь у него, этому также учит Господь у Иоанна:

Дух истины с вами пребудет и в вас будет, и вы узнаете, что Я в Отце, а вы во Мне, и Я в вас. Иоанн 14:17,20.

Дух истины — это Божественная истина, исходящая от Господа. Об этом духе сказано, что он «пребудет с вами», а затем сказано, что Господь в Отце, а они в Нём, и Он в них, и это означает, что они будут в Божественном Господа, а Божественное Господа — в них. (10151.)

В «Тайнах небесных» (1807) сказано:
Те, кто пребывают в Божественных понятиях, никогда не останавливаются на предметах внешнего зрения, но по ним и в них постоянно видят внутреннее.

Кто пребывает в «Божественных понятиях» никогда не остаются в букве Слова, которая является главным предметом внешнего зрения в церкви. Они всё время видят внутреннее, которое содержится в духовном смысле Слова.

Из вышесказанного ясно видно, что быть в Божественных истинах не означает просто читать Слово, не принимая «Божественную истину, исходящую от Господа».

Очевидно и то, что не только отдельный человек должен принимать Божественную истину, исходящую от Господа, но и вся церковь, о чём свидетельствует приведённая выше цитата из «Учения о Священном Писании»:
Церковь есть церковь через понимание Слова и в соответствии с ним. Церковь благородная, если пребывает в подлинных истинах, неблагородная — если не в подлинных истинах, и разрушенная — если в искажённых истинах. (77.)

О важности инициативы со стороны человека на пути к пониманию Слова сказано следующее:

Подлинная истина, которая должна быть в учении, в буквальном смысле Слова никому не открывается, кроме пребывающих в озарении от Господа. Озарение — только от Господа и есть только у тех, кто любят истины, поскольку это истины, и извлекает из них пользу для жизни. У других не бывает озарения в Слове. Озарение бывает от одного Господа, потому что Господь пребывает во всём в Слове. Озарение есть только у тех, кто любят истины, поскольку это истины, и извлекает из них пользу для жизни, потому что они в Господе и Господь в них. Ибо Господь есть Его Божественная истина, и когда её любят потому, что она есть Божественная истина (а её любят, когда она становится полезной [то есть по ней живут]), тогда в ней у человека есть Господь. Этому Господь учит у Иоанна:

В тот день узнаете вы, что вы во Мне, и Я в вас. Кто имеет заповеди Мои и выполняет их, тот любит Меня, и Я возлюблю его, и явлюсь ему Сам, приду к нему и обитель у него сотворю. Иоанн 14:20,21,23.

И у Матфея:
Блаженны чистые сердцем, ибо они Бога увидят. Матф. 5:8.

Это те, кто в озарении, когда читают Слово, и для кого Слово светится и прозрачно.

Слово у них светится и прозрачно потому, что в каждой частности Слова есть смысл духовный и небесный и эти смыслы находятся в свете небес, и поэтому Господь посредством этих смыслов и их света втекает в природный смысл и в его свет у человека. Благодаря этому человек признаёт истину по внутреннему постижению и затем видит её в своём мышлении...

Первое у таких людей — составить себе учение по буквальному смыслу Слова и тем самым зажечь себе светильник для дальнейшего продвижения. После того как учение составлено и тем самым зажжён светильник, они по учению видят Слово. (Учение о Священном Писании, 57-59.)

В «Тайнах небесных» читаем:

Господь творит их [добро и истину] через небеса человека, то есть через его внутреннее, ибо всё доброе и истинное — от Господа, до того даже, что добро и истина у человека есть Сам Господь. (9776.)

«Никто не восходил в небеса, кроме сошедшего с небес Сына Человеческого, который на небесах» (Иоанн 3:13)… ибо она [Божественная истина] сходит и поэтому восходит, ведь никто не может взойти в небеса, если Божественная истина не сойдёт в него с небес. (9807.)

Отсюда можно узнать, что понимается под «духом», когда говорится о Господе, а именно Божественная истина, исходящая от Его Божественного добра, и когда эта Божественная истина втекает в человека и принимается им, это «дух истины», «дух Божий» и «Святой Дух», ибо она втекает непосредственно от Господа, а также опосредованно через ангелов и духов. (9818.)

Смысл Слова различен в зависимости от небес. Высший смысл предназначен для самых внутренних, или третьих, небес; внутренний смысл — для средних, или вторых, небес; более низкий смысл — для нижних, или первых, небес, а низший, буквальный смысл — для людей, пока живущих в мире, которые таковы, тем не менее, что им могут быть сообщены внутренний и высший смыслы. Ибо человек сообщается с тремя небесами... Потому-то внутри человека есть царство Господа, чему Сам Господь учит у Луки: «Вот, царство Божье — внутри вас» (Лука 17:21). (4279.)

Ангелы, которые все были когда-то людьми на земле, пребывают во внутреннем смысле Слова от Господа, а не от себя. Поэтому сообщаемый человеку внутренний смысл — от Господа, и более того, это Сам Господь у человека.

В двух из приведённых выше цитат есть кажущееся противоречие. Одно утверждение гласит, что учение извлекается из буквального смысла Слова путём чтения или слушания, то есть путём природного влияния через телесные чувства. При этом человек, изучая, действует как бы от себя. Второе утверждение подразумевает духовное влияние, влияние Святого Духа, входящее в человека изнутри.

Чтобы жить настоящей духовной жизнью, человек должен приготовиться к принятию духовного влияния и к сообщению с Господом, а с другой стороны — к явному природному влиянию извне, в котором он принимает участия как бы от себя. Таким образом, человек извлекает учение из буквального смысла Слова как бы от себя, но признаёт, что всякую подлинную истину учения он получает от Господа, пребывающего во внутреннем смысле Слова. Тем самым он верит словам: «Не может человек ничего принять, если это не дано ему с небес» (Иоанн 3:27).

Вывод из всего вышесказанного таков: несмотря на то, что Господь сошёл в Своём втором пришествии в Писаниях Эммануила Сведенборга, которые в сущности своей являются внутренним смыслом Слова, облачённым на земле в буквальную форму, у человека истины, явленные в буквальном смысле этого Третьего завета, не будут духовными или небесными истинами, если они при этом не будут втекать в него от Господа изнутри.

Ибо мы читаем:

Природный [ум] человека видит в свете мира, который называется природным светом. Человек обретает этот свет посредством предметов, входящих через зрение и слух... Когда в эти предметы втекает свет с небес, человек начинает видеть их духовно... Такое постижение растёт пропорционально втеканию света небес… ибо свет небес втекает во внешнего человека от Господа через внутреннего человека. Вот откуда человек получает постижение... [Для этого] живой свет должен втекать через внутреннего человека от Господа. (Тайны небесные, 9103.)

Весьма приблизительно это можно проиллюстрировать следующим образом. Законы природы в сотворённом мире существуют, знает о них человек или нет. Точно так же все Божественные истины существуют в Слове Господа независимо от того, известны они человеку или неизвестны. На самом деле истины, которые известны людям по сравнению с теми, которых они не знают, всё равно что стакан воды по сравнению с океаном.

Есть то, что человек знает непосредственно по своим пяти чувствам, и это зачастую лучше известно людям с примитивным мышлением, чем учёным. К научным законам приходят путём интеллектуальным. Эти законы иногда совершенно противоположны прямым свидетельствам чувств, например в случае с движением солнца, которое относительно солнечной системы неподвижно, а не проходит по небу с востока на запад. Те предметы, которые кажутся нам пассивными и неподвижными, оказываются в высшей степени активными и подвижными, если рассматривать их на уровне частиц. Подобно тому в буквальном смысле Слова, рассматриваемом в свете мира, есть видимости, которые выглядят совершенно иначе в свете небес.

Всякое откровение в Слове облачено в букву. Одни люди придерживаются буквы и пренебрегают духом, то есть внутренним смыслом, другие ищут дух и теряют веру в букву.

В Писаниях Сведенборга сказано, что Иоанн Креститель изображает Слово в его внешнем смысле.

Читаем:

Иоанн только посвятил их в познания о Господе из Слова и этим приготовил их к принятию Его, но возрождает человека Сам Господь посредством Божественной истины и Божественного добра, исходящих от Него. Воды, которыми Иоанн крестил, означают вводящие истины, то есть познания о Господе из Слова. (Объяснение Апокалипсиса 475:20.)

Что касается первого пришествия Господа, необходим был тот, кто шёл перед Ним и готовил Ему путь, проповедуя покаяние и провозглашая пришествие Господа. Что касается второго пришествия, подобным же образом сначала должно прийти понимание буквального смысла Писаний Сведенборга. И этот смысл снова призывает к покаянию и готовит путь для пришествия Господа в Божественной истине Святого Духа и огня Его любви, исходящих от Него.

Сведенборг учит, что его Писания обладают буквальным смыслом. Это очевидно из следующей цитаты:

Они [духи] говорили, когда беседовали со мной, что написанное мною столь грубо и неискусно, что из этих слов или из одного буквального их смысла, по их мнению, нельзя понять ничего внутреннего. Я тоже духовным понятием постиг, что мои выражения на самом деле очень грубы, и поэтому мне было дано ответить, что это лишь сосуды, которые можно наполнить более чистым, лучшим и внутренним, как и буквальный смысл, и такими же как бы сосудами являются многие высказывания пророков в их буквальном смысле. (Духовный дневник 2185.)

Есть четыре признака, которые отличают Слово Господа от всех других писаний.

1. Оно написано непрерывной и совершенной Божественной последовательностью от начала до конца. (Тайны небесные 7933.)

2. В этой последовательности оно в самом внутреннем смысле повествует исключительно о Господе и Его прославлении, во внутреннем смысле — о Его царстве, или церкви, и о человеке церкви и его возрождении. (Тайны небесные 3540.)

3. В Слове Господа каждое слово — от Господа и может раскрываться до бесконечности. (Тайны небесные 771, 1936.)

4. Слово совершенно до самого последнего в нём, или до самих букв, ибо любая подробность в нём свята. Будучи рассмотрено в буквальном смысле, оно действительно кажется несовершенным, однако если его рассмотреть изнутри, или в свете небес, открывается его совершенство. (Учение о Священном Писании 6 и 628.)

Когда интеллектуал рассматривает Слово своим невозрождённым умом, он не принимает эти утверждения как истинные. Ибо Слово, рассмотренное снаружи вовсе не представляется совершенным. Кажется даже, что в нём есть ошибки, понятия, противоречащие научному знанию и много грубого, что словно бы и недостойно Бога.

Кто верит в то, что Ветхий и Новый заветы — это Слово Божье, тот видит, каким образом сказанное применимо к этим книгам.

Кто верит в то, что Писания Эммануила Сведенборга — это Слово Господа, тот видит, что сказанное применимо и к этим Писаниям. В этих Писаниях нам сказано, что к Слову Господа не относятся те книги, которые не обладают четырьмя перечисленными свойствами. При этом, однако, на внешний взгляд кажется, что Писания Сведенборга не обладают этими четырьмя свойствами.

Если Писания — это Слово Господа, они могут раскрываться в непрерывной последовательности. Толкование Слова может быть истинным или ложным. Истинное толкование Слова обусловлено присутствием Господа в церкви, то есть действием Господнего Святого Духа, хотя человек раскрывает Слово, как ему кажется, сам.

Подлинные истины, извлекаемые из Слова в церкви — это учение, или доктрина, церкви. Учение исходит от Господа и его можно беспредельно расширять целую вечность.

Чтобы представить себе, как человек может получать озарение при чтении Слова, подумайте над следующими цитатами:

Были некоторые духи, которые не верили, что Слово Господа содержит такое в своих недрах, то есть внутренне; ибо духи в другой жизни остаются в том же неверии, в котором они пребывали в телесной жизни. Подобное неверие рассеивается только средствами, предусмотренными Господом, и живым опытом. Поэтому, когда я читал некоторые из псалмов Давида, внутренний взор, или ум, этих духов, был открыт, но они не были вознесены к ангельским духам. Тогда они постигли внутренние предметы Слова, содержащиеся в тех псалмах и, поражённые ими, сказали, что они никогда не верили в такое. При этом ту же часть Слова слышали многие другие духи, но все они понимали её по-разному. У некоторых она наполняла понятия их мышления многим приятным и радостным, то есть некой жизнью в соответствии со способностями каждого, и при этом действенностью, проникающей до их самого внутреннего, у кого-то из них настолько, что им казалось, будто они возносились к самому внутреннему небес, все ближе и ближе к Господу, каждый в соответствии со степенью его склонности к истинам и к добру, соединённому с истинами.

Слово донеслось тогда и до некоторых, которые не имели никакого понятия о его внутреннем смысле, но знали только о внешнем, или буквальном, смысле. Им казалось, что буква совершенно лишена жизни. Из всего этого было ясно видно, каково Слово, когда Господь оживляет его, а именно, что оно обладает той действенностью, проникающей до самого внутреннего, а также когда не оживляет, а именно, что оно тогда — только буква, почти безжизненная.

По Божественной милости Господа и мне было позволено подобным образом видеть Слово Господа в его красоте во внутреннем смысле, и много раз, не только при объяснении отдельных выражений по внутреннему смыслу, но и всё в целом и в частностях в единой последовательности. Можно сказать, что это было видение небесного рая через земной рай. (Тайны небесные 1771 и 1772.)

Некий дух был внезапно перенесён наверх... Затем он говорил со мной оттуда, рассказывая, что видит столь возвышенное, что человеческий ум не способен вместить. Вскоре и другие были перенесены в те же небеса, и один свидетельствовал о том же, говоря, что он изумлён настолько, что не может описать славу Слова в его внутреннем смысле. Затем он с некоторым сожалением в голосе сказал: «Удивительно, что люди ничего такого не знают». (Тайны небесные 3474.)

Человек духом своим тоже может возноситься в небеса, и только тогда он может видеть Слово Господа в его красоте как небесный рай. В этом мире человек может и не сознавать, что принят в небеса, но может узнать об этом из того, что ему дано видеть Слово в его славе и красоте, в виде небесного рая. Человек, не возвышенный подобным образом, никогда не видел красоты и славы Слова, как бы старательно он ни изучал Слово, как бы ни были обширны его познания в Слове и как бы хорошо, на первый взгляд, он ни толковал Слово.

Подлинная церковь
Подлинная церковь — это Слово, воплощённое в образе Господа, который есть Слово, ставшее плотью в бесконечном смысле. Всё в церкви, что не является Словом, ставшим плотью, не относится к подлинной церкви. Мудрый человек, таким образом, предан церкви только в том, в чём он видит соответствие церкви Слову, ставшему плотью. Его преданность церкви не распространяется на то, что закралось в церковь, как он видит, из другого источника. Простым людям, которые не столь мудры в понимании Слова, трудно почувствовать эту разницу. И тем не менее, всем следует прилагать усилия, чтобы приобрести эту способность. Любой человек должен испытывать чувство преданности церкви и желание защитить её при условии, что господствующая любовь церкви состоит в верности Слову Господа. Если человек начинает постигать, что церковь верна в первую очередь не Слову, но только самой себе и своим традициям, ему следует активно искать церковь, которая в первую очередь верна Слову Господа.

В тех, кто подлинно принадлежит к церкви, — царство Господа, и из таких состоит церковь. Другие могут состоять в церкви, но они не принадлежат к церкви. Даже у тех, в ком насаждены и приняты начатки церкви, обширные области в уме могут находиться вне царства Господа, и этими областями они не принадлежат церкви.

Царство небесное — это Божественный человек. В книге Эммануила Сведенборга «О Божественном провидении» сказано:

Но его [Божественного провидения] самое внутреннее состоит в том, чтобы человек мог быть в том или ином месте в небесах, или в том или ином месте в Божественном небесном человеке, ибо тогда он в Господе. (67.)

Каждый человек с детства вводится в Божественного человека, душа и жизнь которого — Господь. Воспринимающие ведутся к своим местам по бесчисленным поворотам. (164.)

Божественное Господа в небесах есть любовь к Нему и милосердие к ближнему. (Небеса и ад 13.)

Человек как своим телом, так и своим духом не Божественен, но служит лишь сосудом для принятия Божественного. Божественным человек может быть не более, чем может быть светом свеча или нить накала электрической лампочки. Тем не менее, человек может принимать царство небесное, то есть Божественное, хотя оно никогда не принадлежит человеку, ибо человек сам по себе без такого принятия духовно мёртв.

Господь, напротив, есть жизнь, ибо Он сделал сами сосуды Своего тела Божественными, и потому воскрес вместе с телом, в отличие от людей.

Божественное Господа, принимаемое человеком, по сравнению с Божественным Самого Господа, можно уподобить свету свечи по сравнению со светом солнца.

Многие думают, что Божественное по своей бесконечности несравненно выше церкви и человека церкви и не может пребывать в церкви и в человеке.

Бесконечное Божественное действительно не может пребывать в человеке неприспособленным, однако Писания Сведенборга учат нас, что Божественное может быть приспособлено так, чтобы присутствовать в церкви и в человеке церкви, например в следующем отрывке:

Подсвечник означает Божественное духовное в небесах и в церкви… Божественное небесное есть добро любви, а Божественное духовное — истина веры, от него происходящая; и то, и другое исходит от Господа. (Тайны небесные 9548.)

Может возникнуть путаница, если не отличать само Божественное Господа и Его Слова, бесконечный источник любого добра и любой истины, от Божественного, каким оно принимается церковью и человеком церкви. Божественное в таком качестве названо выше небесным и духовным Божественным. Об этом отличии читаем:

У ангелов Божественное не в них есть, а пребывает с ними, поскольку они только формы, принимающие Божественное от Господа. (Тайны небесные 4971.)

Из следующего отрывка очевидно, что крайне важно признавать принятие человеком Божественного:

Человек выше животных, в таком состоянии, что может понимать принадлежащее Божественной мудрости и желать принадлежащее Божественной любви, и поэтому принимать Божественное; а принимающий Божественное, до того, что видит и сознаёт его в себе, не может не быть соединённым с Господом и благодаря этому соединению живёт вечно. К чему Господу всё творение вселенной, если бы Он не создал образы и подобия Свои, которым мог сообщить своё Божественное?... Что было бы от Божественного в этих образах и подобиях, если бы они были не ради цели служить субъектами, принимающими Божественное ближе всего, видящими и ощущающими его? А поскольку Божественное неисчерпаемо славой, разве сохранило бы оно всё это за собой, возможно ли это было ему? (О Божественном провидении 324.)

В «Тайнах небесных» (8328) читаем:

Господь часто говорит: «Отец, который в небесах»... Божественное, рассматриваемое само по себе, — выше небес, но Божественное в небесах — это добро, которое в истине, исходящей от Божественного. Вот что понимается под Отцом, который в небесах, как у Матфея:

Да будете сынами Отца вашего небесного. Итак будьте совершенны, как совершенен Отец ваш небесный. 5:45,48; 6:1.

Отец наш, который в небесах, да святится имя Твоё, да придёт царство Твоё. 6:9.

Исполняющий волю Отца, который в небесах. 7:21.

Божественное, которое в небесах, — это добро, которое в Божественной истине, исходящей от Господа. А Божественное, которое выше небес, — это само Божественное добро... Как обстоит дело с Божественной истиной, исходящей от Господа, которая в небесах — добро, можно пояснить сравнением с солнцем и со светом, который от солнца. В солнце — огонь, но от солнца исходит свет. В этом свете имеется тепло, от которого произрастают сады, превращаясь в подобие рая. На землю передаётся не сам солнечный огонь, ведь он мог бы всё сжечь и истребить, а свет, в котором тепло от солнечного огня. Этот свет в духовном смысле есть Божественная истина, тепло — добро в истине от Божественного добра, а райский сад от него — небеса.

Распространено мнение, что человек носит в себе искру Божью, искру солнца небес. Люди, думающие так, могут возжелать дойти до самого Божественного. Подобно Дедалу они летят к солнцу на восковых крыльях, а когда эти крылья плавятся, падают на землю. Такие считают себя богами в миниатюре.

В другую крайность впадают те, кто считают все истины, которые есть у них, человеческими и ненадёжными, и отрицают то, что Господь, который «свет миру», может обитать в их небесах, или внутреннем уме, и насаждать рай из принятой Божественной истины, в которой Господня любовь.

Подступать к самому Божественному значит подступать к невидимому Отцу, Богу, которого «не видел никто никогда», а не к Господу, нашему Отцу в царстве Божьем, которое внутри нас. Истинные верующие признают, что Господь пребывает в свете Божественной истины, в которой добро. Внутри таковых Господь насаждает рай церкви.

Таковые видят Божественное человеческое Господа, видимого Богочеловека. Отрицающие возможность видеть и принимать в ум и жизнь Божественную истину поклоняются невидимому Богу, с которым не может быть соединения по любви.

Люди приходят в церковь по разным причинам. Кто-то приходит из желания чувствовать себя или казаться более духовным, чем другие. Кто-то приходит потому, что такова современная тенденция. Некоторые делают это из бунтарского духа и выражают свой протест против церкви тем, что присоединяются к другой церкви. Есть много других косвенных причин стать членом церкви. Однако таких членов церкви нельзя считать истинными. В число истинных членов церкви не входят и те, кто выросли и воспитаны в церкви, но остаются в ней лишь по обычаю, по природным привязанностям и по личной любви к тем, с кем они связаны с детства, — к родителям и товарищам. Многие любят внешнее церкви, её службы и традиции, поскольку с ними связаны детские воспоминания. Они думают, что имеют веру, хотя большинству из них недостаёт любви к истине ради самой истины и ради добра жизни, а помимо упомянутых личных привязанностей их мало волнует то, что относится к царству небесному. Другие, которым так же недостаёт живой веры, остаются в церкви из страха оборвать связи с родственниками и друзьями и потерять из-за этого поддержку с их стороны.

Подлинную церковь составляют только те, кто верны ей ради возможности оставить свою прежнюю жизнь и обрести новую жизнь от Господа посредством Слова. 
Те, кто принадлежат к подлинной церкви по истине, не считают, что её члены непременно лучше тех, кто в других церквях, — совсем наоборот. Отличительная особенность принадлежащих к Господней церкви такова: у них всегда присутствует стремление к покаянию и смирению перед Господом, с тем чтобы они всё более и более становились Господней церковью на земле. Однако число принадлежащих к истинной церкви едва ли будет расти быстро, поскольку мало кто захочет отказаться от того образа жизни, который они привыкли вести.

Послесловие
Дух церкви впечатляюще выразил епископ Пендлтон в своём обращении к собранию Всеобщей церкви Нового Иерусалима 30 июня 1899 года. 

В этом обращении говорилось:

Ясно, однако, что образует церковь не столько её учение, сколько её дух. Ибо важнейшее в учении, важнейшее в вере, важнейшее в законе — это дух, заложенный в них. И хотя можно сказать, что учение образует церковь, всё же церковь образуется не самим учением, но духом и жизнью внутри него...

Самый важный принцип всей истины, содержащейся в учении, — это любовь к истине ради неё самой.

Любовь к истине ради неё самой — это любовь к истине ради самой истины, а значит — ради Господа, который есть сама истина, а не ради себя или мира. Это любовь, которая побуждает человека жертвовать собой ради истины, а не истиной ради себя, любовь, по которой человек готов поступиться славой, именем, состоянием, дружбой и даже жизнью своей ради истины. Она заставляет человека не думать о последствиях для себя самого, когда нужно удержать на должной высоте знамя истины. Таков смысл слов Господа: «Кто нашёл свою жизнь, потеряет её, потерявший же свою жизнь ради Меня найдёт её» (Матф. 10:39).

Если такая любовь есть в церкви и остаётся в ней руководящим принципом, её духом и жизнью, в церкви будет духовное внутреннее с небес, которое будет озарять её и направлять к исполнению её служений, и оно же будет защищать её от тех сфер, в которых правит мирской дух. Ибо тогда никто не сможет войти в церковь и остаться в ней, если он не готов пожертвовать собой ради истины и умереть ради того, чтобы истина жила и процветала. Иисус сказал Своим ученикам: «Кто хочет идти за Мной, пусть отвергнет себя, возьмёт крест свой и следует за Мной».

Слова «потерявший свою жизнь» в приведённой цитате в первую очередь означают не то, что нужно отказаться от жизни телесной, и даже не то, что нужно пожертвовать своей жизнью в мире ради какой-то цели.

Есть те, кто с радостью отдадут свою жизнь из честолюбивого желания прослыть героем или святым, — они пожертвуют чем угодно ради славы. Есть и те, кто рады бы принять мученичество, чтобы добиться известности или заслужить высокое положение в небесах. А некоторым вообще безразлична их жизнь — такие обычно имеют склонность к самоубийству. Даже животные дерутся до смерти, чтобы защитить себе подобных, особенно своих детёнышей. Есть что-то от животного инстинкта в том, чтобы до смерти стоять за свою страну или церковь, когда на неё нападают.

Это сказано, конечно, не для умаления достоинств того, кто отдаёт жизнь, защищая свою страну или церковь или отстаивая свои убеждения из подлинной любви к стране или церкви. Но основное значение слов «потерять свою жизнь» — в том, что нужно отказаться от своей жизни, состоящей в любви к своему собственному и к своему разуму, от жизни мирского честолюбия — отдать такую свою жизнь тайно и незаметно для других, не претендуя на венец мученика.

Отказаться от жизни, состоящей в любви к своему собственному и к своему разуму, отказаться от своих ложных понятий без всякой мысли о славе в небесах или на земле — это гораздо большая жертва, чем отречение от жизни тела.

Пожертвовать всем, что любишь, единственно ради любви к Богу — вот что подразумевал под потерей жизни Господь, когда говорил: «Потерявший свою жизнь ради Меня найдёт её».

Пожертвовать богатством, положением и славой и облечься при этом в видимость великого смирения можно и из чистого эгоизма, внутренне оставаясь крайним гордецом и одним из самых тщеславных представителей рода человеческого. 

Но есть надежда на ту часть людей, которые по любви к нашему Господу, который есть путь, истина и жизнь, потеряв свою жизнь тайно, найдут её, ведь из таких состоит царство небесное.

Постскриптум
Религиозный бунт середины шестидесятых XX века

Уже после написания этой книги в известных журналах появились статьи о явлении, которое некоторые считали величайшей религиозной революцией со времён Лютера.

Не будем далее обсуждать фанатиков, которые считают себя христианами и при этом говорят, что Бог умер, и разглагольствуют о «христианском атеизме». Проанализируем понятия современного мышления относительно вопроса «Кто такой Иисус?», которых придерживаются многие из отошедших от традиционной христианской веры.

Среди считающих себя христианами многие отрицают непорочное зачатие, воскресение Христа и чудеса. Они отрицают или ставят под вопрос жизнь после смерти в царстве небесном, а также Божественность Христа. Таким образом, они отрицают 95 процентов стихов Нового завета и всё же считают себя христианами. Многие из них особое значение придают тому, что у них называется «социальным евангелием».

Христианство без Бога — бессмыслица, но христианство без Христа — бессмыслица ещё более явная. Человек церкви, не стремящийся узнать, кто такой Христос и каково Его учение, — это не христианин. Не христианин также и тот, кто ищет знаний о Христе и о Его учениях, но не живёт в согласии с этими знаниями. Чем выше, чище и благороднее религия, тем хуже те, кто относятся к ней, но не живут по её предписаниям. Плохой язычник намного лучше плохого христианина. Как сказал Господь: «Тот слуга, который знал волю господина своего, и не был готов, и не делал по воле его, бит будет много. А который не знал, и сделал достойное наказания, бит будет меньше» (Лука 12:47,48).

Агностик, у которого нет религии, далеко не так плох, как плохой христианин. Так называемый христианин, который живёт противоположно Господним заповедям и уверен в своём спасении, — хуже всех, ибо ко всем остальным своим грехам он добавляет гордыню в самой скверной её форме.

То, что называется социальным евангелием, можно найти как в Ветхом, так и в Новом заветах. В Ветхом завете содержатся две величайшие заповеди и учение о том, что следует относиться к другим, как к своим братьям. Ветхий завет учит неоднократно о вечной милости Бога и о том, что человеку важно проявлять милость со своей стороны, а также о том, что любовь должна распространяться не только на представителей своего рода-племени, но на всех людей. В Ветхом завете говорится и об обязанности милосердия по отношению к бедным, несчастным и больным. В Новом завете бесспорно новым учением, которого нельзя найти в Ветхом завете, является в частности совершенно новое представление о том, кто такой Христос, Мессия, и о царстве небесном как о главнейшей жизненной цели.

Ещё не христианин тот, кто считает важными только веру в одного Бога и любовь к ближнему, ведь эти условия диктуются и иудейской религией и исламом. А что касается социального евангелия, то большая часть его содержится в учении Конфуция.

Те, кому удаётся отделаться от большей части сказанного в евангелиях, как правило, с готовностью принимают факт распятия и придают ему существенное значение. Но почему распяли Христа? Если Христос был замечательным, кротким, любящим человеком, который проповедовал социальное евангелие, за что Его распяли? Нет во всей истории ни одного упоминания о том, чтобы человека приговаривали к смерти за то, что он кроткий и любящий и что он учит любви к ближнему.

Согласно евангелиям, иудеи сформулировали основание для распятия: 

Иисус отвечал им: много добрых дел показал Я вам от Отца Моего; за которое из них хотите побить Меня камнями? Иудеи сказали Ему в ответ: не за доброе дело хотим побить тебя камнями, но за богохульство и за то, что ты, будучи человеком, делаешь себя Богом. Иоанн 10:32,33.

Согласно евангелиям, Господь говорил о предводителях иудеев, что их отец — дьявол, что они лицемеры, выбеленные гробницы, полные костей мертвецов и всякой нечистоты. Такие высказывания большинство так называемых христиан назвали бы вовсе неподобающими христианину. Если мы верим в то, что Господь говорил всё это, понятно, почему Его распяли. Но если думать, что Он не утверждал, что Он и Отец — одно, и не говорил ничего из приведённого выше о предводителях иудеев, то Его распятие необъяснимо.

Представление о кротком и приятном человеке, проповедующем социальное евангелие и распятом за это, не имеет никакого смысла. Кто мог бы пожелать распять покойного Папу Иоанна?

Кто не верит в возможность чудес, тот может в некотором смысле верить в Бога, но будет ли он настоящим христианином?

Говорят, наука доказала, что чудеса невозможны. Настоящий учёный никогда не выскажется с таким всеведением и догматизмом, потому что он интуитивно чувствует истину в словах Гамлета: «Есть многое на небе и земле, что и во сне, Горацио, не снилось твоей учёности»
.

Абсурдно считать себя христианином и при этом считать Иисуса просто хорошим человеком вопреки всем письменным свидетельствам о Нём.

Заметим, что никто ещё не смог «разоблачить» то чудо, что человек, родившийся среди ничтожного племени, не получивший систематического образования, за которым последовала кучка рыбаков, был признан Богом всеми народами Европы.
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136Послесловие


Постскриптум
137Религиозный бунт середины шестидесятых XX века
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Эммануил Сведенборг. 
Портрет, находящийся в Национальной картинной галерее 
в замке Гримпсхолм, Швеция
1 Перевод Виталия Рапопорта. (Здесь и далее примечания переводчика.)


1 В синодальном переводе: «не было на них Духа Святого».


� Согласно Сведенборгу «Сыны Израиля» — это название израильской церкви.


� В прошлом, особенно в древности, служить своему учителю было в порядке вещей.


� В переводе А. Н. Аксакова — «О небесах, о мире духов и об аде».


1 В. Даль. Толковый словарь живого великорусского языка. 


� Новая Швеция — колония, основанная шведами в Северной Америке в 1638 году.


� Перевод А. Субботина.


� Герберт Кларк Гувер (1874-1964) — 31-й президент США (1929-33).


� По изданию в переводе В. Малявина, издательства АСТ, Астрель, 2003.


1 В современном русском языке слово «соблазн» потеряло тот изначальный смысл, который оно имело в переводе Нового завета с древнегреческого. Исходное значение: «соблазн» — то, обо что спотыкаются, что уводит в заблуждение. «Соблазнять» — сбивать с пути, вводить в заблуждение.


� Перевод Андрея Кронеберга.
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